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CUVANT iNAINTE 


„Anul comemoratiu Dumitru Staniloae in §colile 
de teologie din Patriarhia Romana" este inaugu¬ 
ral de catre Editura Institutului Biblic §i de Misiune 
Ortodoxa a Patriarhiei Romane prin republicarea, 
in conditii grafice deosebite §i ca editie definitiva, a 
celui de-al Vll-lea volum din Filocalia romana. Astfel, 
este cinstita §i mai mult memoria marelui parinte al 
teologiei dreptmaritoare romane§ti, pretuit de altfel 
dupa cuviinta de intreaga Ortodoxie. 

Volumul de fa^a este un pretios tratat de spiritua- 
litate isihasta. Invataturile duhovnice§ti ale patru din- 
tre cei mai cunoscuti §i iubiti autori filocalici - Sfantul 
nichifor din Singuratate, Sfantul Teolipt, Mitropolitul 
Filadelfiei, Sfantul Grigorie Sinaitul §i Sfantul Grigo- 
rie Palama - pot fi cercetate §i puse in lucrare doar de 
cei care cauta cu ravna, sub povatuirea unui parinte 
duhovnicesc incercat, cre§terea duhovniceasca. 
Ace§tia pun neincetat sui§uri in inima lor (Fsalmii 83, 
6), adica nu se multumesc cu o stare de relativa, sau 
poate chiar paruta, stabilitate, ci cauta sa se apropie 
cat mai mult de Dumnezeu. 

Importanta fiecaruia dintre autorii mentionati 
mai sus este data de prezentarea legaturii dintre 
traditia isihasta §i experienta lor duhovniceasca 
personala, transmitand astfel mai departe invata- 
turile pe care ei in§i§i le-au primit de la parintii lor 
duhovnice§ti. 



Dar, scrierile care alcatuiesc prezentul volum de 
Filocalie constituie §i un documentar important pen- 
tru istoria §i spiritualitatea Bisericii Ortodoxe. Peri- 
oada secolului al XlV-lea in care ele au fost redacta- 
te era una de mari framantari religioase §i politice, 
invatatura ortodoxa a Parintilor isiha^ti fiind banuita 
§i invinuita de erezie, de catre o teologie scolastica 
rationalista separata de experienta duhovniceasca a 
Sfintilor. Insa, prin lucrarea lui Dumnezeu, invatatura 
duhovniceasca a Parintilor isiha§ti a fost recunoscuta 
ca fiind ortodoxa, prin Tomul aghioritic, pe care, in 
secolul al XX-lea, Parintele Dumitru Staniloae 1-a tra- 
dus pentru prima data in romane§te, iar apoi 1-a inte- 
grat in acest volum. 

A§adar, avand incredintarea ca intalnirea, in lumi- 
na Duhului Sfant, cu ace§ti sfinti nevoitori va consti- 
tui un prilej de mult folos duhovnicesc pentru cititorii 
acestui volum, binecuvantam cu bucurie reeditarea 
lui la Editura Institutului Biblic §i de Misiune Ortodoxa. 


tDAHIEL, 

PATRIARHUL BISERICII ORTODOXE ROMAME 



niCHIFOR DIN SINQURATATE 




Sciirta nota biografica 

3)espre timpul in care a trait Nichifor din Sin- 
guratate nu se §tia nimic sigur pana ce n-am aflat §i 
publicat noi un text din Cuvantul al doilea din Tria- 
da II al Sfantului Qrigorie Palama contra lui Varlaam, 
§i anume: „Pentru cei ce se lini§tesc cu sfintenie" 
(\)7i8p XQV iepwi; fiovxa^ovxcov xrov vaxepcov 6 Sevxepoq). 
Aparand pe acest liichifor, atacat de Varlaam din 
pricina „Metodei" rugaciunii lui lisus pe care a scris-o, 
Sfantul Qrigorie Palama zice: „Dar mai mult decat 
contra tuturor §i-a indreptat vehementa cuvantului, 
fara ru§ine, contra celor scrise despre rugaciune de 
catre cuviosul §i marturisitorul nichifor, care a dat 
frumoasa marturisire, §i de aceea a fost condamnat 
de primul imparat Paleolog, care a cugetat cele ale 
latinilor; nichifor, care, fiind de neam dintre italieni, 
s-a alipit credlntei noastre ortodoxe §i care deodata 
cu patria sa a lepadat §i cele parinte§ti §i a socotit 
mai scumpa credinta noastra decat a sa, pentru cu¬ 
vantul adevarului care e la noi. §i venind la aceasta, 
a ales viata cea mai curata, adica pe cea singuratica. 
lar ca loc de locuit alege pe cel cu nume sfant, care 
este intre lume §i cele mai presus de lume, Atho- 
sul, care e caminul virtutii. §i aici se arata mai m- 
tai §tiind sa fie calauzit, supunandu-se celor mai de 
frunte dintre Parinti. Dand acelora timp mdelungat 
dovada smereniei sale, invata de la ei arta artelor, 
adica experienta lini^tirii (isihiei) §i devine calauza 
celor ce se exercita in lumea cugetarii pentru lup- 
ta contra duhurilor rautatii. Acestora le-a alcatuit 
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§i o culegere de indrumari de-ale Parintilor, care li 
pregate§te pentru nevointe, randuie§te felurile lup- 
telor, arata rasplatirile §i descrie cununile biruintei. 
Apoi, pe langa acestea, fiindca vedea pe multi din- 
tre incepatori neputand stapani nici macar in parte 
nestatornicia mintii, le intocme§te un procedeu prin 
care sa poata frana putin impra§tierea §i mi§carea 
imaginatiei ei. 

Acest filosof, Varlaam, §i-a indreptat deci spre 
acesta multa de§teptaciune ca pe un foe ce se atin- 
ge de o materie ce-i sta in cale, neru§inandu-se 
de acea fericita marturisire §i de exilul pentru ea, 
neru§inandu-se de cei ce au petrecut impreuna cu 
el §i au fost invatati de el m cele dumnezeie§ti, care 
pe urma s-au aratat sare a pamantului §i lumina a 
lumii §i luminatori ai Bisericii". Palama nume§te 
intre ace§tia in primul rand pe Teolipt al Filadelfi- 
ei. Ace§tia din urma au fost la randul lor invatatorii 
unor barbati „ce practica §i acum, deci in vremea lui 
Palama, aceasta vietuire", fiind calomniati pentru 
ea de Varlaam*. 

Din acest text aflam a§adar ca Nichifor a fost itali- 
an §i catolic, ca a imbrati§at Ortodoxia, s-a a§ezat in 
Athos cu mult inainte de 1274, cand imparatul Mihail 
Vlll Paleologul a primit unirea cu Roma, ca putin dupa 
aceea (pe la 1276) a fost exilat din Athos impreuna cu 


1. noi am citat acest text dupa Cod. Coisl. 100, f. 157 r-v In lu- 
crarea Viaf^a tnvatatura Sfantulul Grigorie Palama, Sibiu 1938, 
pp. 54-57, iar mai inainte in „Anuarul Academiei Teologice", din 
Sibiu, 1930, pp. 8-10. Acum, dupa publicarea operei lui Palama 
subingrijirea lui P. Hristou: rptiyopiov xou naX.ap,a, tcc oDYypappa-ta, 
textui acesta poate fi aflat in aceasta opera, in vol. I, Salonic, 
1962, pp. 508-509. 
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alti monahi pentru impotrivirea ce o faceau hotararii 
imparatuluP. In locul de exil, care se pare ca era una 
dintre insulele pustii din Marea Egee^, in ale carei di- 
ferite insule au fost exilati cei ce se impotriveau unirii 
cu Roma, mtre cei ce au petrecut cu riichifor a fost §i 
Teolipt, care a invatat de la liichifor metoda rugaciunii 
neincetate, deprinsa de liichifor in Athos. 

Inca tnainte de a fi fost trimls in exil §i de a fi fost 
acolo dascalul unor ucenici in metoda rugaciunii 
lui lisus, liichifor avusese in Athos un „seminar" 
((ppovtioTTipiov) §i stransese in jurul sau un numar de 
ucenici, de§i liicodim AghiorituI in nota biografica 
din Filocalia greaca afirma ca liichifor s-a indeletni- 
cit cu metoda lini§tirii in singuratate. Dar am vazut 
ca Palama spune ca a fost calauza mai multor uce¬ 
nici, carora le lasa ca regula „metoda" sa^. Probabil 
ca liichifor a alternat singuratatea cu grija calauzirii 
altora. In orice caz, in vechile manuscrise romane§ti 
el e numit liichifor din Singuratate, urmandu-se pro¬ 
babil afirmafiei lui liicodim AghiorituI. Se pare ca el 
ar fi alcatuit in Athos §i un Cuvant despre purcede- 
rea Sfantului Duh, impotriva latinilor, sau chiar mai 
multe scrieri impotriva lor^. 


2. Sf. Qrigorie Palama, Cuvantul al doilea din triada /, la 
P. Hrlstou, vol. 1, p. 405: „Petrecand multi ani Tn pustie §1 m lini§te, 
s-a retras apoi in cele mai pustii locuri ale Sfantului Munte". 

3. Q. Pachymere, De Michaele Paleologo, lib. V, PQ. 143, 
col. 874. 

4. Vezi §i Cod. Lavr. 1626, ff. 149-153, la P. Hrlstou, op. cit, p. 329. 

5. J. Meyendorff, Introduction it I'etude de Gregoire Falamas, 
Paris, 1959, p. 31, §1 P. Hrlstou, op. cit, p. 329, nota 56. P. Hrlstou 
presupune ca o parte din Cuvantul despre purcederea Sfantului 
Duh se pastreaza in Cod. Moscv. Syn. 208, sub titlul: 'Yjto8etiKol 
o'oA.Xoyionoi Jtepi EKTCopeuoeax; tow 'Aylow nvexipatoq,,. 
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Daca Teolipt a murit pe la 1324-1325, iar Nichifor 
a fost dascalul lui intre 1276-1278, acesta din urma 
trebuie sa se fi nascut pe la 1215-1220 §i sa fi murit 
pe la 1290-1300. 

Metoda de rugaciune a lui liichifor e numita 
de liicodim Aghioritul in Filocalia greaca: „Cuvant 
despre trezvie despre pazirea inimii" (Aoyoq Tiepl 
vfixj/ecoq Kttl (ptiXaKfji; Kap6ia<;). Metoda propriu-zisa 
e precedata de un §ir de fragmente din vietile mai 
multor Parinti anteriori, sau de scurte rezumate ale 
vietilor lor, a§a cum spune §i Sfantul Qrigorie Pala- 
ma. Dar la sfar§itul fiecarui fragment, liichifor face 
un scurt comentar, care vrea sa arate pe Parintele 
respectiv ca pe un om care a practicat pazirea sau 
adunarea mintii inlauntru, pentru ca astfel sa dea 
un temei „metodei" sale. 

Lucrarea este scrlsa intr-o limba simpla, spre 
folosul cat mai multor monahi. Aceasta forma a 
fost inca un motiv pentru care Varlaam, mandru pe 
speculatia lui scolastica, a avut cuvinte de dispret 
pentru liichifor. Sfantul Qrigorie Palama, aparand 
scrierea lui liichifor de repro§urile lui Varlaam, spu¬ 
ne in continuare ca acesta nu s-a ru§inat de atat 
de mari ucenici pe care i-a avut liichifor, „ci fap- 
tul ca ea a fost compusa de acela in mod simplu §i 
neme§te§ugit 1-a mi§cat la contrazicere §i din aceas¬ 
ta a putut sa-§i ia §i argumentele... Dar inteleptul 
acesta nu a putut sa rastoarne nici cuvintele aces- 
tea simple, inainte de a le stramba". 

In Cuvantul al doilea dintre cele dintai (publicat 
de noi in studiul citat) §i in Cuvantul al doilea dintre 
cele din urma, pentru cei ce se lini§tesc, sau despre 
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rugaciune, pe care-1 vom prezenta in acest volum, 
ale lui Palama, acesta apara in amanunt „Metoda" 
lui Nichifor. 

Netoda aceasta a fost §i ea tradusa in romane§te 
§i mult copiata in manastirile noastre sub titlul de 
„Cuvant pentru pazirea inimil, plin de mult folos, al 
lui nichifor din Singuratate"®. 


6. A se vedea, de exemplu, ms. 16 (miscelaneu), sec. al XVIII- 
lea, din Biblioteca Manastirii Fleamt, f. 81 r-83 v; ms. 29 sec. 
al XVIII-lea, f. 3 r-7v; ms. 39, sec. al XVIII-lea, f. 60 v-61 v (text 
neterminat); ms. 51 din 1801, f. 83 r-87 v (nichifor Monachul, Cw- 
vant de mult folos pentru pazirea inimii). Dupa Pr. D. Fecioru, 
Manuscrisele Sfintei Manastiri Pieamtu, in manuscris, pp. 40,69, 
105, 155. Se mai gase§te in ms. 22 (miscelaneu) din Biblioteca 
Patriarhiei Romane, mceputui sec. al XlX-lea, f. 39-43, cu acela§i 
titlu incomplet. Vezi la Pr. D. Fecioru, „Catalogul manuscriselor 
romane§ti din Biblioteca Patriarhiei Romane", in Studii Teo- 
logice, XII, 1960, nr. 5-6, p. 453. 




Cuvant plin de mult folos 
despre rugaciune, trezvie §i paza inimii 
al lui Nichifor din Singuratate 

eei ce sunteti stapaniti de dorul de a avea parte 
de marita, dumnezelasca §i luminoasa aratare a 
Mantuitorului nostru lisus Hristos; cei ce voiti sa primiti 
in simtirea inimii focul cel mai presus de ceruri; cei 
ce va sarguiti sa ajungeti cu cercarea §i cu simtirea la 
impacarea cu Dumnezeu; cei ce ati lasat toate ale lumii 
ca sa aflati §i sa agonisiti comoara cea ascunsa in tarina 
inimilor voastre; cei ce voiti sa va aprindeti inca de aici 
cu lumina candela sufletelor §i ati lepadat toate cele de 
aici; cei ce intru cuno§tinta §i cercare voiti sa cunoa§teti 
§i s& primiti Imparatia cerurilor, aflatoare inlauntru vos- 
tru - veniti sa va arat §tiinta vietuirii pa§nice sau cere§ti, 
sau mai bine zis metoda care duce pe lucratorul ei, fara 
osteneala §i fara multa sudoare, la limanul nepatimirii. 
E o metoda care nu se lasa speriata de nicio amagire 
sau infrico§are din partea dracilor, infrico§andu-se nu- 
mai atunci cand petrecem afara de viata pe care v-o 
infati§ez, departati de ea prin neascultare. A§a s-a in- 
tamplat odinioara cu Adam, care, ne-avand grija de po- 
runca lui Dumnezeu, ci impriete-nindu-se cu §arpele §i 
socotindu-1 pe acesta vrednic de crezare §i hranindu-se 
astfel cu fructul amagirii, s-a aruncat jalnic in prapastia 
mortii, aintunericului §i a stricaciunii §i a atrasimpreuna 
cu sine pe toti cei de dupa el. 

Deci intoarceti-va, sau, mai drept vorbind, sa ne in- 
toarcem, fratilor, spre noi inline, lepadand cu totul sfatul 
§arpelui §i umblarea dupa cele ce ne trag in jos. Caci nu 
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putem ajunge la tmpacarea §i la familiaritatea cu Dum- 
nezeu, pana ce nu ne intoarcem, sau mai bine zis pana 
ce nu intram in noi inline, pe cat ne este cu putinta. Ceea 
ce e minunat este ca, desfacandu-ne de ratacirea prin 
lume §i de frica de §arpe, ne alipim strans de Imparatia 
cerurilor aflatoare inlauntrul nostru. De aceea vietuirea 
calugareasca s-a numit arta artelor §i §tiinta §tiintelor, 
pentrucaeanunepricinuie§tecevaasemanatorluprurilor 
acestora stricacioase, in care ne afundam, mutandu-ne 
mintea la ele de la cele mai inalte, ci ne fagaduie§te 
bunatati straine §i tainice, „pe care ochiul nu le-a vazut 
§i urechea nu le-a auzit §i la inima omului nu s-au suit" 
(1 Cor. 2,9). De aceea, „lupta noastra hu este impotriva 
sangelui§iatrupului,ciimpotrivadomniilor,astapaniilor 
§i a capeteniilor intunericului veacului acestuia" 
(Efes. 6,12). 

Daca deci veacul de acum este intuneric, sa fugim 
de el. Sa fugim cu gandul, ca sa nu fie nimic comun intre 
noi §i satana, du§manul lui Dumnezeu. Caci cel ce vrea 
sa se imprieteneasca cu el, se face du§man al lui Dum¬ 
nezeu, iar celui ce s-a facutdu§man al lui Dumnezeu cine 
ii va ajuta? De aceea sa urmam pilda Parintilor no§tri §i 
sa cautam comoara din launtrul inimilor noastre, ca §i 
ei. lar afland-o pe aceasta, sa o tinem cu tarie, lucrand-o 
§i in acela§i timp pazind-o. Caci spre aceasta am fost 
randuiti de la inceput. lar daca vreun alt liicodim s-ar 
arata nedumerit de acestea, zicand in duh de impotri- 
vire: „Cum poate cineva intrand in inima sa lucreze sau 
sa ramana acolo?", cum a zis acela catre Mantuitorul: 
„Cum poate cineva sa intre in pantecele maicii sale a 
doua oara §i sa se nasca, batran fiind?" (loan 3, 4), va 
auzi §i el ca „Duhul sufla unde voie§te" (loan 3, 8). Daca 
neindoim cu necredinta de faptele vietii lucratoare, cum 
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ne vor veni cele ale vederii? Cad faptuirea este treapta 
spre contemplatie (spre vederea sufleteasca). 

Dar fiindca fara dovezi sense nu poate fi incredintat 
de aceasta cel ce se indoie§te, sa in§iram in acest cu- 
vant vietile sfintilor §i cele puse de ei in scris spre folosul 
multora, ca incredintandu-se prin aceasta, sa-1 apere de 
toata indoiala. Dec! incepand cuvantul de la Parlntele 
nostru cel mare, sa adaugam culegeri din cuvintele §1 
faptele celor urmatorl, pe cand ne este cu putinta, spre 
adeverire. 

Din Viata Cuviosului Parintelul nostru Antonie 

Mergand odata la Awa Antonie doi fra^i §i lipsin- 
du-le lor apa pe drum, unul a murit, iar celalalt sta sa 
moara. Dec! nemaiputand sa mearga, zacea §1 el pe 
pamant, a§teptandu-§i moartea. In acest timp, Anto¬ 
nie, §ezand in munte, striga doi monahi ce se intam- 
pla sa fie acolo §i le zise: „Luati degraba un urcior de 
apa §i alergati pe drumul spre Egipt; ca dintre doi oa- 
meni care veneau incoace, unul a murit, iar celalalt 
e pe cale sa moara de nu va grabiti. Aceasta mi s-a 
aratat in vreme ce ma rugam". Deci venind cei doi 
monahi, au aflat pe unul zacand mort §i 1-au ingropat, 
iar pe celalalt 1-au inviorat cu apa §i 1-au dus la batran, 
care se afla la cale de o zi. 

Daca ar intreba cineva pentru ce nu a grait inain- 
te de a muri celalalt, nu ar face bine. Caci nu era a lui 
Antonie hotararea cu privire la moarte, ci a lui Dum- 
nezeu. El a hotarat despre acela §i tot El a descoperit 
starea cestuilalt. A lui Antonie a fost numai minunea 
aceasta ca, §ezand in munte, avea inima veghind 
§i ca Domnul i-a aratat pe acela de departe. Vezi ca 
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din pricina trezviei inimii Antonie s-a facut vazator 
de Dumnezeu §i mainte-vazator! Caci, de fapt, Dum- 
nezeu Se arata mintii m inima, la inceput curatind pe 
cel care-L iube§te, cum zice loan Scararul, ca un foe, 
apoi umplandu-i mintea de stralucire ca o lumina §i 
dandu-i forma dumnezeiasca^. 

Dar sa trecem la cei urmatori. 

Din Viata Sfantului Teodosie chinoviarhul 
(exarhul chinoviilor) 

Dumnezeiescul Teodosie fusese a§a de ranit 
de dulcea sageata a dragostei §i era atat de mult 
tinut de legaturile ei, meat implinea cu faptele 

7. Dumnezeu Se arata mintii sau puterii noastre de sesizare 
duhovniceasca a prezentei Lui numai cand aceasta este adunata 
mlauntrul inimii, adica in intimitatea ultima a fiintei umane, care 
are totodata un caracter emotional, o capacitate §i o pornire iu- 
bitoare. Aratarea aceasta a lui Dumnezeu e o suprema lumina, 
e evidenta supreme! reaiitaU, care e totodata suportul propriei 
noastre existente. Mintea ia atunci forma nehotarnicita a lui 
Dumnezeu §i capata lumina evidentei proprii asemenea celei a 
evidentei lui Dumnezeu. Lumina sau evidenta aceasta se intinde 
peste toate. De aceea Sf. Antonie poate vedea prin ea ceea ce se 
petrece departe, cu cei doi calatori. Pentru aceasta, mintea tre- 
buie sa fie curaUta de pacate, adica de tot ce o inchide fata de 
Dumnezeu §i de zidirea Lui universaia, Tntr-un gand limitat, de 
care s-a alipit in mod patima§. 

In conciuzia ce o scoate din tntamplarea aceasta din viata 
Sf. Antonie, ca §i in concluziile din vietile sau sfaturile celorlalU 
ParinU, Michifor Une sa accentueze importanfa concentrarii mintii 
in adancul fiintei sau al inimii credinciosului, odata cu oprirea 
activitatii simturilor, indreptata spre cele din afara. In vederea 
interioara pe care o ca§tiga mintea astfel, i se descopera chiar 
cele din afara care sunt de folos celui ce se nevoie§te sau altora. 
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inalta §i dumnezeiasca porunca: „Sa iube§ti pe 
Domnul Dumnezeul tau din toata inima ta din tot 
sufletul tau §i din tot cugetul tau" (Luca 10, 27). lar 
aceasta n-ar fi putut-o face altfel decat a§a ca toate 
puterile fire§ti ale sufletului nu tindeau spre nimic 
altceva din cele de aici, decat numai spre dorirea 
Facatorului. Prin aceste lucrari intelegatoare ale su¬ 
fletului, chiar cand mangaia, era mfrico§ator multo- 
ra, precum, chiar cand certa, era iubit §i dulce in toa¬ 
te. Cine a adus atata folos celor multi vorbindu-le? 
§i cine a fost atat de destoinic sa adune simturile 
§i sa le faca sa caute inlauntru? El ii facea pe cei 
din mijlocul zgomotului sa se afle intr-o lini§te mai 
mare decat cei din pustiu §i era totodata in multime, 
§i in singuratate. lata ca §i acest mare Parinte cu 
numele Teodosie a ajuns sa fie ranit de dragos- 
tea Ziditorului pentru ca i§i aduna simturile §i le 
mana inlauntru®. 


8. Sf. Teodosie cel Mare, praznuit in ziua de 11 ianuarie, 
dupa ce §i-a facut noviciatul in marea manastire de langa tur- 
nul lui David din lerusalim, a intemelat la anul 465 marea sa 
chinovie, spre rasarit de Betleem, intre Betleem §i manastirea 
Mar Saba. Inca in timpul lui, ea ajunsese la un numar de 400 
de monahi. Patriarhul Salustius al lerusalimului (486-494) l-a 
numit conducator al chinoviilor din Patriarhat (chinoviarh - 
un fel de exarh), pe cand pe Sfantul Sava l-a numit un fel de 
exarh al pustnicilor (H. Q. Beck, Kirche und theologische Lite- 
ratur im byzantinische Reich, 1959, pp. 137, 203, 204). Viata 
lui a fost scrisa de Chirll de Scythopolis §i de Teodor, episcop 
de Petra. A se vedea autorii care s-au ocupat de aceste Viefi, la 
H. Q. Beck, op. cit, pp. 406 §i 409. Nichifor prezinta aid mai 
mult o caracterizare a felului de vietuire a Sf. Teodosie, ac- 
centuand ca el consta intr-o adunare a slmturilor spre cele din 
launtru. Prin aceasta, chiar cand se afla in multime, se simtea 
ca in singuratate, §1 lini§tea aceasta o comunica §i altora. 
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Din Viata Sfantului Arsenie 

MinunatuI Arsenie pazea aceasta: sa nu dezbata 
intrebari in scris §i cu atat mai putin sa le raspandeasca. 
Mu pentru ca nu avea putere. Cum s-ar putea spune 
aceasta de unul care graia a§a de bine, ca vorbea lim- 
pede §i aitora? Ci obi§nuinta tacerii §i nepiacerea de 
a se arata erau pricinile ceior zise. De aceea §i in bi- 
serici §i la slujbe, se silea foarte sa nu vada pe cineva 
§i sa nu fie vazut de altii §i sa stea indaratul vreunul 
stalp sau al altui lucru §i sa se ascunda, tinandu-se 
nevazut §i la o parte de amestecarea cu altii. Aceas¬ 
ta pentru ca voia sa ia aminte la sine §i sa-§i adune 
mintea inlauntru §i a§a sa se inalte u§or spre Dum- 
nezeu. §1, de fapt, acest barbat dumnezeiesc, acest in- 
ger pamantesc, i§i aduna mintea inlauntru, ca astfel 
sa se ridice cu u§urinta la Dumnezeu®. 

Din Viata Sfantului Pavel cel din Latro 

Dumnezeiescul Pavel petrecea in munti §i m pus- 
tiuri, traind la un loc cu fiarele salbatlce ca §1 cu ni§te 
vecini §1 prieteni. lar uneori, coborandu-se la Lavra, 
binevoia sa cerceteze pe frati, pe care-i indemna sa nu 
slabeasca cu sufletul, nici sa se leneveasca de la fapte- 
le ostenitoare ale virtutii; ci intru toata luarea-aminte 
§1 dreapta socoteala sa se tlna de vietuirea cea dupa 
Evanghelie §1 sa lupte cu tot curajul impotriva duhu- 
rilor rautatii. Pe langa aceasta, li invata §1 o randuiala 
prin care pot fi in stare sa se dezvete de deprinderile 

9. Din Viata Sfantului Arsenie, nichifor scoate in relief 
aceea§i staruinta a lui de a fi atent la sine §i de a-f i aduna mintea 
in sine, ca s-o poata inalta la Dumnezeu. 
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patima§e §i sa departeze puietii patimllor. §i ce 
randuiala mvata acest dumnezeiesc Parinte pe uce- 
nicii sai ne§tiutori, ca sa poata indeparta prin ea mo- 
melile patimilor? Mu era alta decat pazirea mintii. 
Caci numai ea poate savar§i o astfel de isprava, 
§i nu alta‘°. 


Din Viata Sfantului Sava 

Cand dumnezeiescul Sava vedea pe vreunul care 
s-a lepadat de toate ca a deprins cu de-amanuntul 
canonul vietuirii monahale §i-§i poate pazi mintea §i 
poate lupta cu gandurile potrivnice dupa ce a scos 
din cugetare toata amintirea lucrurilor lume§ti, li 
dadea chilie §i in Lavra daca era neputincios §i bolnav 
cu trupul. lar daca era dintre cei sanato§i §i viguro§i, 
li ingaduia sa-§i zideasca chilie. 

Vezi ca dumnezeiescul Sava cerea ucenicilor sa-§i 
pazeasca mintea §i numai dupa aceea le ingaduia sa 

10. Latros se numea m Evul Mediu muntele numit mai 
tarziu Latmos, langa Milet. Injurul lui pe el au fost mtemeiate 
mai multe manastiri, care s-au bucurat de mare celebritate. 
Inca din vremea timpurie a Bizantului au fost acolo chilii de 
calugari. Mai tarziu, s-au a§ezat acolo alti calugari, fugind din 
manastirea Rait, din Sinai, din calea saracinilor, §i din Greta. 
Aceste noi inceputuri dateaza de prin sec. al Vlll-lea. Cea mai 
importanta dintre cele treisprezece manastiri era, pe langa 
Rellibarion, manastirea „Sfantul Pavel", numita dupa mteme- 
ietorul ei, Pavel cel Flou, care a trait intai ca pustnic pe varful 
muntelui. Cei ce s-au strans injurul lui au format apoi o chi- 
novie. Acest Pavel a murit la 955 (la H. Q. Beck, op. ciL, pp. 211- 
212). Dar nu §tim daca Nichifor vorbe§te de acest Pavel, sau de 
altul. In orice caz, §i din pilda Sf. Pavel din Latro, el scoate m 
relief aceea§i staruinta de a-§i pazi mintea de impra§tiere spre 
cele din afara. 
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§ada in chilii? Ce vom face noi cei ce §edem lene§i in 
chilii §i nici nu §tim ca exista vreo pazire a mintii?'* 

Din Viata lui Avva Agaton 

Un frate intreba pe Avva Agaton: „Spune-mi, Avva: 
Ce e mai mare, osteneala trupeasca sau pazirea 
minfii?" §i a zis: «Asemenea este omul unui pom. 
Dec! osteneala trupeasca sunt frunzele, iar pazirea 
celor din launtru este rodul. Drept aceea, fiindca, 
dupa Scriptura, „tot pomul care nu face rod bun se 
tale §1 se arunca in foe" (Mate! 7, 19), e vadit ca toata 
sarguinta noastra are m vedere rodul, adica pazirea 
mintii. Dar e nevoie §1 de acoperamantul §1 de po- 
doaba frunzelor, care sunt osteneala trupeasca». 

11. Sf. Sava s-a nascut in anul 439 In Mutalasca din Capado- 
cia. El s-a a§ezat ca pustnic In Palestina, unde a intemeiat §apte 
manastiri. Cea mai vestita este Marea Lavra, Mar Saba de azi, la 
rasarit de Betleem, aproape de Marea Moarta, intr-un de§ert de 
nisip; apoi, la fel de vestita a fost Moua Lavra, care a devenit cu- 
noscuta In disputa injurul origenismului. Sf. Sava a fost el insu§i 
un luptator aprig tmpotriva monofizismului §i a origenismului. 
A murit la 5 decembrie 532. in ziua de 5 decembrie e §i praz- 
nult de Biserica. De la el a ramas un Tipic, a carui baza vine din 
Egipt, iar Sfantul Sava l-a intregit. El a intrat in Tntrebuintarea 
generala a Bisericil Ortodoxe (H. Q. Beck, op. ciL, pp. 397-398). 
Viata sa a scris-o pe larg admiratorul lui, Chiril de Scythopo- 
lis, nascut la 524, care la 555-556 s-a a§ezat in Marea Lavra a 
Sf. Sava. Viata Sfantului Sava e cea mai mare lucrare scrisa 
de Chiril de Scythopolis, care a scris §i alte vieti de sfinti, de 
exemplu, cea a Sfantului Eftimie cel Mare (H. Q. Beck, op. cit, 
p. 409 §i S. Vailhe, „Les ecrivains de Mar-Saba", Echos d'Orient, 
II, 1989-1899). Nichifor Monahul accentueaza §1 aici importanfa 
pe care o avea pazirea mintii in viata Sf. Sava §1 cum o cerea el 
aceasta §i ucenicilor sai. 
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Sa ne minunam cum acest sfant s-a rostit impo- 
triva tuturor celor ce nu au paza mintii, zicand catre 
cei ce se lauda numai cu faptuirea ca: „tot pomul ce 
nu face rod", adica nu are pazirea mintii, ci are nu¬ 
mai frunze, adica fapte, „se taie §i se arunca in foe". 
lnfrico§atoare este rostirea ta, Parinte!'^ 

Din Avua Marcu (catre nicolae) 

„De vrei, a§adar, fiule, sa dobande§ti inlauntru 
faclia luminii intelegatoare §i a cuno§tintei duhov- 
nice§ti, ca sa poti umbla neimpiedicat in cea mai 
adanca noapte a veacului acestuia §i sa-ti fie pa§ii 
indreptati spre Domnul, ca unul care ai voit tare ca- 
lea Evangheliei, dupa cuvantul proorocesc, adica sa 
urmezi cu credinta infocata poruncile evangheiice 
desavar§ite §i sa te faci parta§, prin dorinta §i ruga- 
ciune, Patimiior Domnului - am sa-ti arat o metoda 
minunata §i o regula a chipului duhovnicesc de 
viata. Ea nu are nevoie de osteneala §i de nevointa 
trupeasca, ci de osteneala sufleteasca, de paza mintii 
§i de luare-aminte, lucrand cu frica §i cu dragoste de 
Dumnezeu. Prin aceasta metoda vei putea sa pui cu 
u§urinta pe fuga multimea vrajma^ilor... 

De vrei, a§adar, sa biruie§ti asupra patimiior, 
adunandu-te in tine insuti prin rugaciune §i prin im- 
preuna-lucrare a iui Dumnezeu §i coborandu-te in 
adancurile inimii, cauta urma celor trei uria§i pu- 
ternici, adica uitarea, trandavia §i ne§tiinta, pe care 
se reazema du§manii spiritual! de alt neam; pe sub 
acestea furi§andu-se celelalte patimi ale rautatii, 

12. Din Pateric, Tipografia Cozia, 1930, p. 27. Se accentueaza 
aceea§i trebuinta a pazirii mintii. 
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lucreaza, se invioreaza §i prind putere in sufletele 
celor iubitori de placeri, prin multa atentie §i su- 
praveghere a mintii, impreuna cu ajutorul de sus, 
afland cele necunoscute celorlalti, vei putea cu 
multa luare-aminte sarguincioasa sa te izbave§ti 
de cei trei uria§i vicleni... Caci insotirea cuno§tintei 
adevarate cu amintirea cuvintelor lui Dumnezeu 
§i cu ravna cea buna, cand va fi silita sa-ti staruie 
in suflet prin harul lucrator va fi pazita cu grija, 
va §terge din el orice urma a uitarii, a ne§tiintei §i 
a trandaviei,.,"*^. Vezi cum conglasuiesc cuvintele 
duhovnice§ti? Vezi cum socotesc de limpede ca din 
luarea-aminte vine cuno§tinta? Dar sa vedem §i pe 
cei de mai departe ce ne spun iara§i. 

Din Sfantul loan Scararul 

"Isihast este cel ce se straduie§te sa-§i hotarniceasca 
partea netrupeasca in cea trupeasca, care e lucrul cel 
mai minunat. Isihast este acela care zice: „Eu dorm, iar 
inima mea vegheaza" (Cant. Cant. 5, 2). Inchide trupu- 
lui u§a chiliei, §i limbii u§a rostirii; §i duhului poarta 
din launtru. §ezand la loc inalt, ia seama la tine §i, daca 
cuno§ti, vezi cum, cand, de unde, cati §i care hoti vin sa 
intre §i sa fure strugurii. Ingreunandu-se strajerul, se 
ridica §i se roaga §i, §ezand iara§i, se tin barbate§te de 
aceea§i lucrare. Altceva este pazirea gandurilor, §i alt- 
ceva supravegherea mintii, Pe cat e de departe rasaritul 
de apus, pe atata e cea de a doua de cea dintai, fiind 

13. Din Marcu AscetuI, Epistola catre Tiicolae Monahul, Eiloc. 
rom., vol. 1, ed. 2008, pp. 390-392. Sunt prezentate §i aid indem- 
nuri la pazirea mintii. (Nota editurii: Trimiterile s-au facut la ul¬ 
tima editie a Filocallei). 
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cu mult mai ostenitoare. Precum daca vad hotii arme 
imparate§ti a§ezate in oarecare loc, nu se apropie cu 
u§urinta, a§a cel ce §l-a unit inima cu rugaciunea nu e 
furat u§or de hotii lumii gandite»‘'’^. 

Vezi rodurile vadite ale minunatelor lucrari ale 
acestui mare Parinte? Dar noi trecem pe langa ele ase- 
menea unora ce calatoresc prin intuneric §i calcam 
pe deasupra cuvintelor de suflet folositoare ale Duhu- 
lui ca intr-o invalma§eala de noapte, asemenea unora 
ce s-au facut surzi cu voia. 

Sa vedem mai departe cele scrise de Parinti pen- 
tru povatuirea noastra la trezvie. 

Din Avva Isaia 

„Cand se va desface cineva de cele de-a stanga, i§i 
va cunoa§te cu de-amanuntul toate pacatele ce le-a 
facut inaintea lui Dumnezeu. Gael nu-§i vede omul 
pacatele sale de nu se va desface de ele cu despartire 
amara. Cel ce au ajuns tnsa la masura aceasta au 
aflat plansul §1 rugaciunea, §1 aducandu-§i aminte de 
reaua lor insotire cu patimile, se ru§ineaza inaintea 
lui Dumnezeu, Sa ne nevoim, deci, fratilor, dupa pu- 
terea noastra, §1 dimpreuna cu noi va lucra §i Dum¬ 
nezeu, dupa multimea milelor Sale. Chiar daca nu 
ne-am pazit inima ca Parintii no§tri, sa ne sarguim 
dupa putere sa pazim macar trupurile noastre fara de 
pacat, precum cere Dumnezeu, caci dupa vremea foa- 
metei ce ne-a cuprins va face mila §1 cu noi, ca §1 cu 
sfintii Sai"*^, Acest mare Parinte mangaie aid §i pe cei 

14. Scara, Cuvantul 27. 

15. Isaia Pustnicul, Despre pazirea mintii, in 27 de capete, 
17, FUoc. rom., vol. 1, ed. 2008, pp. 476-477. 
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foarte slabi, zicand: „Chiar daca nu ne-am pazit ini- 
ma noastra ca Parintii no§tri, de ne vom pazi trupurile 
noastre fara de pacat, cum cere Dumnezeu, va face §i 
cu noi mila", 

Mare este compatimirea §i pogoramantul acestui 
Parinte! 


Din Macarie cel Mare 

«Lucrui de capetenie al celui ce se nevoie§te este 
acesta: intrand in inima sa, sa faca razboi cu satana 
§i luptand impotriva uneltirilor lui sa-1 biruiasca. lar 
de paze§te cineva la aratare trupul sau de stricaciune 
§i de curvie, dar inlauntru preacurve§te inaintea lui 
Dumnezeu §i curve§te in convorbirea cu gandurile, 
n-a folosit nimic avand trupul feciorelnic, Gael scris 
este: „Tot cel ce prive§te femeie spre a o pofti a §i prea- 
curvit in inima sa" (Matei 5, 28). Pentru ca este o cur¬ 
vie savar§ita prin trup §i este o curvie a sufletului ce 
se insote§te cu satana**. 

S-ar parea ca acest Parinte se impotrive§te cuvin- 
telor Parintelui Isaia, pomenite inainte. Dar nu e afa. 
Caci §i acela ne porunce§te sa pazim trupurile noas¬ 
tre, cum o cere Dumnezeu. Dar nu cere numai curatia 
trupurilor, ci §i a duhurilor, §i a§a ne pune la inima 
acelea§i porunci evanghelice. 

Din Diadoh 

„Cel ce petrece pururea in inima sa e strain de toa- 
te frumusetile vietii. Caci umbland in duh, nu poate 
cunoa§te poftele trupului. Unul ca acesta, facandu-§i 
plimbarile in cetatea virtutilor, le are pe acestea ca 
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paznici ai cetatii. De aceea uneltirile dracilor impotri- 
va lui raman fara izbanda"'®. 

Bine a zis sfantul ca uneltirile du§manilor raman 
fara izbanda cand petrecem in adancul inimii noas- 
tre, §i cu atat mai mult, cu cat zabovim mai mult aco- 
lo. Dar §tiu ca imi lipse§te vremea sa in§ir in povestl- 
rea de fata cuvintele tuturor Parintilor, precum voiesc. 
De aceea, dupa ce voi mai pomeni unul sau doi, voi 
cauta sa sfar§esc. 


Din Isaac Sirul 

„Sarguie§te-te sa intrl in camara ta cea din launtru 
§i vei vedea camara cereasca. Gael una sunt aceea 
§i aceasta, §1 prlntr-o singura intrare le vei vedea pe 
amandoua. Scara Imparatiei aceleia este ascunsa 
inlauntrul tau, adica m sufletul tau, Scufunda-te deci 
in tine, ca sa ie§l din pacat, §i vei afla acolo trepte pe 
care vei putea sa urci". 

Din loan Carpatiul 

«De multa lupta §i osteneala e nevoie in rugaciuni 
ca sa aflam starea netulburata a cugetului, ca un 
alt cer al inimii, unde locuie§te Hristos, precum zice 
Apostolul: „Oare nu §titi ca Hristos locuie§te in voi? 
Afara doar de nu sunteti necercati"» (2 Cor. 13, 5)*^. 

16. Diadoh al Foticeii, Cuvant ascetic, cap. 57, Filoc. rom., 
voi. 1, ed. cit, p. 429. Nichifor trage aceea§i concluzie despre tre- 
buinta petrecerii cu mintea in adancul inimii. 

17. Capete de mangaiere, cap. 52, Filoc. rom., voi. 4, ed. 
2010, pp. 162-163. Se da acest text pentru a arata ca prin 
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Din Simeon Pioul Teolog 

"Diavolul, impreuna cu dracii, au primit ingaduinta 
ca, dupa ce au facut ca omul sa fie scos din Rai §i 
de la Dumnezeu, prin neascultare, sa clatine in pla- 
nul gandit cugetarea omului noaptea §i ziua; a unu- 
ia mult, a altuia putin §i a altuia §i mai mult. §i nu e 
cu putinta sa fie intarita aceasta altfel decat prin po- 
menirea necontenita a lui Dumnezeu. Cand pome- 
nirea dumnezeiasca s-a intiparit in inima cuiva prin 
puterea crucii, ea ii intare§te cugetarea, facandu-i-o 
neclatinata. La aceasta duce lupta in cugetare, pe 
care fiecare cre§tin s-a gatit s-o poarte in stadionul 
credintei in Hristos. Daca n-ajunge acolo, in de§ert se 
lupta. Pentru aceasta lupta este toata nevointa felurita 
a celui ce poarta greaua patimire pentru Dumnezeu. 
Prin ea urmare§te sa-§i atraga milostivirea bunului 
Dumnezeu, ca sa-i dea iara§i cinstea dintai §i sa se 
pecetluiasca in cugetarea sa Hristos, precum zice 
Apostolul: „Copila§ii mei, pe care iara§i va nasc, pana 
ce va prinde Hristos chip in voi" (Qal. 4, 19)‘®. 

rugaciune intelegerea se descopera ca un cer al inimii, in care 
locuie§te Hristos. 

18. Se da §i acest text pentru a se arata ca prin practicarea 
continua a rugaciunii se intipare§te in inima pomenirea necon¬ 
tenita a lui Dumnezeu §i se fixeaza in ea cugetarea la Dumnezeu 
odata cu puterea lui Dumnezeu. Din toate aceste texte Hichifor a 
scos urmatoarele concluzii: 

a) Pazirea mintii, ca sa nu hoinareasca prin ganduri straine 
de Dumnezeu; b) Adunarea ei in inima, care poate fi socotita ca 
adancul propriu al mtregii fiinte umane §i al mintii; c) Mentinerea 
mintii in inima se poate dobandi prin pastrarea continua a aminti- 
rii lui Dumnezeu sau prin rugaciunea nemcetata §i curata de alte 
ganduri; d) Prin aceasta pomenire mintea mtalne^te m inima pe 
Dumnezeu Tnsu§i, ca intr-un alt cer. 



CUVANT DESPRE RUGACIUNE, TREZVIE §I PAZA INIMII 29 


Ati vazut, fratilor, ca este un me§te§ug duhovni- 
cesc sau o metoda care duce repede pe lucratorul 
ei la nepatimire §i la vederea lui Dumnezeu? V-ati 
incredintat ca toate faptele se socotesc la Dumnezeu 
ca frunzele de pe pom, fara rod? §1 ca tot sufletul care 
nu are supravegherea mintii in zadar le savar§e§te pe 
acelea? Drept aceea sa ne sarguim ca nu cumva, mu- 
rind fara rod, sa ne cairn fara folos. 

Intrebare: Mu ne indoim nici noi, ba chiar suntem 
foarte convin§i ca din scrierea aceasta cunoa§tem 
care a fost fapta celor ce au bineplacut Domnului §i ca 
este o lucrare oarecare ce izbave§te sufletul repede de 
patimi §i-l leaga de dragostea lui Dumnezeu, lucrare 
ce este de trebuinta oricui se o§te§te sub Hristos. Dar 
ce este luarea-aminte §i cum se invrednice§te clneva 
sa o afle? lata ce am dori sa invatam, caci suntem cu 
totul necunoscatori ai unui astfel de lucru. 

Raspuns: In numele Domnului nostru lisus Hris¬ 
tos, Care a zis: „Fara de Mine nu putefi face nimic" 
(loan 15, 5), chemandu-L pe El ca ajutor §i impreuna- 
lucrator, voi incerca sa va arat ce este luarea-aminte §i 
cum se poate dobandi ea, cu voia lui Dumnezeu. 

Luarea-aminte, au spus unii dintre sfinfi, este su¬ 
pravegherea mintii; altii, paza mintii; altii, iara§i, tre- 
zvia; altii, lini§tea mintala, §i altii, altfel. Dar toate 
acestea arata unul §i acela§i lucru. Qande§te §i de- 
spre acestea a§a cum ai gandi cand ar spune unul 
„paine", altul „bucata", altul „Tmbucatura". Dar ce este 
luarea-aminte §i care sunt msu§irile ei, afla acum cu 
de-amanuntul. Luarea-aminte este semnul pocaintei 

Dupa ce a intemeiat necesitatea acestor lucruri pe baza exem- 
plului §i mdemnurilor unor sfinti anteriori, nichifor vrea sa dea §i 
o metoda prin care ele pot fi Tnfaptuite. 
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ne§tirbite; luarea-aminte este reinsanato§irea sufletu- 
lui, ura lumii, intoarcerea la Dumnezeu; luarea-amin¬ 
te este desfiintarea pacatului §1 reca§tigarea virtutii; 
luarea-aminte este incredintarea neindoieinica a 
iertarii pacateior; luarea-aminte este inceputul ve- 
derii (al contempiatiei), mai bine zis este teme- 
iia contempiatiei, caci prin ea, plecandu-Se, Dum¬ 
nezeu Se arata mintii; luarea-aminte este netuibu- 
rarea mintii, sau mai bine zis oprirea ei, daruita su- 
fletului prin mila lui Dumnezeu; luarea-aminte este 
mlaturarea gandurilor, palatul amintirii lui Dum¬ 
nezeu, vistieria rabdarii necazurilor ce ne vin asupra; 
luarea-aminte este pricinuitoarea credintei, nadejdii 
§i dragostei. Caci de n-ar crede cineva, n-ar primi ne- 
cazurile ce vin din afara, §i daca n-ar primi cu bucu- 
rie necazurile, n-arzice Domnului: „Sprijinitor al meu 
e§ti §i loc de scapare" (Ps. 90, 2), §i daca n-ar face pe 
Cel preainalt loc de scapare, nu §i-ar umple inima de 
dragostea Lui, Dreptaceea, rodul acesta, care este cel 
mai mare dintre ceie mai mari, §i-l msu§esc cei multi 
sau toti, cu deosebire prin tnvatatura. Caci sunt rari 
cei ce deprind luarea-aminte fara sa fie invatati prin 
silinfa trairii sau prin caldura credintei, dobandita 
de la Dumnezeu, lar ceea ce e rar nu e lege, De ace- 
ea trebuie cautat un povatuitor nein§elator, ca din 
tnvatatura §i pilda aceluia sa invatam ceie ce cad la 
dreapta §i la stanga atentiei, adica ceea ce e prea 
putin §i ceea ce e prea mult - care vin de ia cei-rau -, 
de care sa fi patimit el Tnsu§i, fiind ispitit, Scotandu- 
le pe acestea la iveala, el ne arata in chip neindoiel- 
nic calea duhovniceasca §i a§a o vom strabate cu 
u§urinta, lar de nu este povatuitor, trebuie cautat cu 
osteneala, §i de nu se gase§te, chemand pe Dumnezeu 



CUVANT DESPRE RUGACIUNE, TREZVIE §I PAZA INIMII 31 


intru frangerea duhului §i cu lacrimi §i rugandu-L 
intru saracie, fa ce-ti spun:'® 


19. Urmeaza metoda lui Nichifor. Adunarea mintii in inima 
§1 intalnirea ei statornica cu Dumnezeu prin pomenirea Lui con¬ 
tinue, sau prin rugaciunea neincetata, am vazut-o recomandata 
§i practicata de toti sfintii aminti^i de Michifor in introducerea 
metodei sale, §i pentru ea se pot invoca ?i multe alte exemple §i 
texte din Parintli duhovnice§ti anteriori. 

Ceea ce aduce nou in metoda sa Nichifor este un mod mai 
precis in care mintea poate fl adunata §i tinuta in inima odata cu 
rostirea neincetata a rugaciunii lui lisus. Metoda aceasta a de- 
venit in esenta ei o practice generaie in sec. al XlV-lea intre mo- 
nahii zl§i isiha^ti §i dace nu metoda inse§i, cel putin rugeciunea 
neincetate a lui lisus, adice partea a doua a metodei lui Nichifor, 
a devenit generaie pentru monahii reseriteni, in tot timpul de 
atunci incoace. 

Practica uzitate de cei dintai conste pane azi intr-o anumite 
asociere a celor doue peiti ale rugeciunii lui lisus cu insplra- 
rea §1 expirarea aerului. Odate cu inspirarea aerului se spun 
cuvintele: „Doamne lisuse Hristoase, Fiul lui Dumnezeu", iar 
odate cu expirarea se spun cuvintele: „miluie§te-me pe mine 
pecetosul". 

Ceea ce a adus nou nichifor ca metode de adunare a mintii 
in inime a fost tocmai aceaste imbinare a actului de trimitere a 
mintii la inime odate cu aerul; dar el nu vorbe§te §1 de imbina- 
rea celor doue perti ale rugeciunii lui lisus cu inspirarea §i expi¬ 
rarea aerului. El vorbe§te numai de o continue trimitere a mintii 
la inime odate („impreune") cu inspirarea continuu repetate §i 
cu repetarea rugeciunii neincetate. Propriu-zis, el recomande 
folosirea respiratiei continuu repetate a aerului mai mult ca un 
mijloc de a mendne mintea nemcetat in inime §i de a rosti nein- 
cetat rugeciunea lui lisus. Mintea e menUnute mereu in inime §i 
rugeciunea la fel numai intrucat nu se uite de a face mereu efortul 
concentrerii ei in inime §i efortul de a repeta mereu rugeciunea. 
Nichifor spune ce prin aceasta mintea e obi^nuite „se nu iase re- 
pede din inime". Mintea nu remane fixate in inime in mod static 
§i nici rugeciunea. Persistarea minUi §i a rugeciunii in inime e un 
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§tii ca rasuflarea pe care o rasuflam este aerul aces- 
ta. §i il respiram nu pentru altceva, ci pentru inima. 


fapt nemtrerupt, dar Tn acela§i timp un fapt viu, dinamlc, un fapt 
de vointa de a repeta adunarea ei in inima §i repetarea rugaciunii. 
La urma urmelor, §i cu aerul se intampla acela§i lucru: el e mereu 
tn inima, adlca nu iese total de acolo, dar e §i trimls mereu acolo. 
Sf. Qrigorie Palama aduce tn plus explicarea ca ceea ce se trimite 
tn inima nu e mintea ca esenta, ci lucrarea ei (Al doHea cuvant din 
triadele I §i II contra lui Varlaam). 

lar tn practica monahaia generalizata, de asemenea, le§irea 
aerului din piept nu tnseamna §i ie§irea rugaciunii lui lisus, cl 
numai mutarea atentiei de la o parte a ei la alta. Propriu-zis, in- 
spirarea §i expirarea aerului formeaza un tntreg dual, tntre ale 
carui parfi nu se produce nicio separare, nicio tntrerupere. 

Dar daca mintea trebuie sa ramana mereu tn inima §i 
rugaciunea lui lisus la fel, de ce mai recomanda Nlchifor tn me- 
toda sa trimiterea mintii la inima odat^ cu insplrarea aerului? 
De ce recomanda adica un lucru care a scandalizat pe Varlaam 
§i pe alti adversari ai lsiha§tilor? 

Ace§ti adversari nu au tnfeles ca e vorba nu de o legare a 
trimlterii mintii la inima de inspirarea aerului, ci de folosirea 
ritmicitatii inspiratiei aerului ca o ocazie pentru ritmicitatea 
netntrerupta a efortului de mentinere a mintii sau a atentiei tn 
inima §i odata cu aceasta tn pomenirea lui Dumnezeu. Ritmicita¬ 
tea netntrerupta a respiratiei e un mijloc sau un prilej de retnnolre 
netncetata a amintirii lui Dumnezeu, §i prin aceasta de adunare 
a gandului de la cele din afara la cele din launtru, iar prin aceas¬ 
ta, de evitare a oricarei tntreruperi in gandirea tndreptata spre 
Dumnezeu. Un teolog occidental, Hermann Herrlgel, intr-una 
din cartile sale (Der Umbruch des Denkens), spune acela§i lucru 
cand declara ca trebuie sa multumim lui Dumnezeu pentru orice 
noua respiratie, ca am mai putut, sau mai putem respira o data, 
deci mai putem prelungl cu tnca o clipa viata noastra. 

Inca Isihie Sinaitul, traitor prin sec. al Vl-lea, spusese: „Une§te 
cu rasuflarea narii trezvia §i numele lui lisus, sau gandul neuitat 
la moarte §i smerenia. Caci amandoua sunt de mare folos" (Cu¬ 
vant despre trezvie..., 11, 87, Filoc. rom., vol. 4, ed. cit, p. 105). 
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cad ea este o pricina a vietii §i a caldurii trupului, Deci 
inima trage aerul ca sa-§i impinga caldura ei afara prin 


Sar putea spune ca avem aid o paralela intre un act corporal 
§i unul spiritual: inspirarea aerului §i trimiterea inlauntru a mintil. 
E o paralela Tn care un act de gandire voluntar se repeta paralel 
cu savar§irea involuntara a unui act de repetitie nemtrerupta, lu- 
and prilej de la savar§irea regulata a acestuia. Dar nu e numal o 
paralela. Respira^ia e un act care mtretine nu numal viata trupului 
ca o unitate separata de suflet §1 de gandire, cl da putinta §1 vietii 
spirituale. E un act care conditioneaza viata totala a fiintei uma- 
ne, care face posibila gandirea. Ca atare, gandirea e legata de 
resplratie §1 de aceea poate face din ea un act con§tient. Aceasta 
Inseamna, pe de o parte, ca inima, prin care se intrefine viata cor- 
pului, datorita aerului inspirat §1 expirat, intretine §i cugetarea; 
iar cugetarea, la randul ei, poate face sa nu fie straina niclo clipa 
de con§tiinta. In aceasta poate sa constea unul dlntre aspectele 
stransei legaturi dintre inima §1 minte. Cand mintea se impr3§tie 
in g^nduri variate, nu mai e unita con§tient cu respiraUa §1 cu ini¬ 
ma, ca centru al vietii mtretinut prin respiraUe, adica nu le mai 
spiritualizeaza pe acestea. In acest caz, pierde fi mintea, §i pler- 
de §i inima. Cand mintea, adica gandirea ei, se concentreaza in 
inima prin ritmicitatea resplratiei, amandoua ca§tiga: respiratia 
ritmlca (§i bataia ritmica a inimii, am putea zice) aduce aminte 
cugetarii sa pomeneasca pe Dumnezeu, iar pomenirea lui Dum- 
nezeu repetata ritmic odata cu respiratia tine atenta gandirea 
la respiratie §i la inima §i le incadreaza pe acestea in con§tiinta 
ocupata cu pomenirea lui Dumnezeu, le sfinte§te. 

Varlaam a fostsusUnatorul unui spiritualism abstract, dezle- 
gat de trup, §i prin aceasta a contribult la formarea unei atitudini 
neintelegatoare a efortului de spiritualizare sau de sfintire a tru¬ 
pului, devenita proprie Occidentului. In Rasarit, afara de Evagrie, 
e greu de gasit vreun Parinte care sa nu fi urmarit sflntirea fiintei 
totale a credinciosului §i care sa nu fi cerut, de aceea, unirea 
mintii cu inima. E drept ca unii Parinti, vorblnd de adunarea 
mintii in inima, spun totodata ca prin aceasta mintea se aduna 
in ea insa§i. Dar prin aceasta el inteleg inima ca centru al intregii 
vieti, deci §i al cugetarii. 
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expirare, iar ei sa-§i procure o temperatura buna. lar 
pricinuitorul acestei lucrari, sau mai bine zis slujitor al 


Poate in acest sens socoteau unii, cum spune Palama, ca ve- 
hicol al cugetarii „punctul cel mai din mijloc §1 cel mai curat al 
duhului sufletesc", in vreme ce altii a§ezau mtelegerea in ence- 
fal. §1 poate a§a trebuie sa intelegem §1 adeziunea lui Palama la 
prima opinie. „rioi insa, de§i nu socotim sufletul aflat inauntru 
ca intr-un vas, fiindca e netrupesc, nici in afara, fiindca e unit cu 
trupul, totu^i §tim sigur ca puterea noastra cugetatoare sta in 
inima ca intr-un organ" (Cuuantul al doilea din Triada I contra 
lui Varlaam, la P. Hristou, op. cit, p. 395). Gael chiar In acest loc 
Palama spune totodata ca cugetarea are inima nu ca organul ex- 
clusiv, ci ca primul organ, §1 aceasta Tntrucat inima e punctul cel 
mai central al duhului sufletesc, dec! un fel de centru al vietii su- 
fletului, care intretine §1 trupul. Dec! nu e la el o opozi^ie fata de 
opinia altor Parinfi, ca mintea e §i in creier (A§a spune §1 Meyen- 
dorff, A study of Gregory Palamas, Londra, The Faith Press, 
1964, p. 138). El nu separa prea strict intre creier §1 inima ca loc 
al sufletului §i recunoa§te inimii rolul de centru vital §1, ca atare, 
§1 de centru sufletesc, de care cugetarea nu poate fi desp^rtita. 
Legand cugetarea mai strans de central vital al fiintei umane, 
isiha^tii dadeau posibilitatea rugaciunii, care tine §i de cugeta- 
re, sa infiuenfeze §i trupul. Astfel s-a evitat intelectualismul fara 
influenta asupra trupului, a§a cum s-a dezvoltat in Apus. 

Nichifor spune insa despre cugetare ca este in piept. Vasile 
de la Poiana Marului, staret traitor in Tara Romaneasca in sec. 
al XVlll-lea, va spune la fel. Dar se pare ca prin aceasta el nu se 
deosebesc prea mult de opinia ceior ce sustineau ca §i cugeta¬ 
rea i§i are sediul in inima. Dar prin precizarea ca ea e in piept 
parca ar vrea sa arate ca ea e in central fiintei, unde se unesc 
cugetarea §i simfirea. nichifor, spunand ca mintea adunandu- 
se in inima e ca barbatui care revine acasa dintr-o calatorie, 
vrea sa spuna ca inima nu e un loc strain pentru minte, dar 
mintea poate sa §i calatoreasca. Insa deplin fericita se simte 
numai cand revine in inima, sau acasa. Mintea in sens de pura 
cugetare nu e mintea intreaga, §i nici inima in sens de pur izvor 
ai sentimentelor sau al vitalitatii nu e inima intreaga. Plasarea 
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ei, este plamanul, care, fiind zidit de Facator fara desi- 
me, ca ni§te foale, prime§te scoate u§or continutul 


cugetarii in inima sau in piept nu inseamna insa ca mintea ca 
izvor al cugetarii exclusive nu e in creier. 

In orice caz, cugetarea fiind incadrata in viata integrals 
a fiintei umane, deci in fundamentul ei care este inima, trebu- 
ie sa se intipareasca cu con§tiinta ei in toate actele trupului, 
dar cu o con§tiinta preocupata permanent de amintirea lui 
Dumnezeu. Atunci insu§i actui respiratiei e imprimat de amin¬ 
tirea lui Dumnezeu, cum poate fi imprimata ingenuncherea, §i 
orice fapta §i cuvant. A§a se sfinte§te tot trupul §i toate actele lui, 
toata viata, care e intretinuta de inima §i izvora§te din ea, pentru 
ca s-a sfinfit cugetarea insa§i, care, prin pomenirea neincetata a 
lui Dumnezeu, s-a adancit in intimitatea fiintei umane §i a impri¬ 
mat amintirea lui Dumnezeu in izvorul vietii integrale a ei. 

In felul acesta nu mai apare fara sens faptul ca nichi- 
for Monahul vorbe§te despre importanta respiratiei ca act de 
intretinere a inimii, §i prin ea a vietii, §i de trebuinta de a lega 
actui concentrarii mintii in inima de acest ritm al respiratiei. 
Cugetarea devine prin aceasta con§tienta de respiratie ca o 
conditie a viefii totale a subiectului ei §i de faptul ca ea trebuie 
sa o sfinfeasca pe aceasta §i sa se sfinteasca pe ea insa§i prin 
pomenirea numelui lui Dumnezeu, sau sa sfinteasca inima, ca 
fundament al vietii. Cugetarea, devenind con§tienta de acest 
fundament al vietii, va deveni con§tienta ca ea nu e de la sine, ci 
are ca fundament ultim, corespunzator ei, pe Dumnezeu. Inima 
celui ce se roaga neincetat va deveni transparenta pentru Dum¬ 
nezeu, sau cer al lui Dumnezeu, sau locul lui Dumnezeu, cum zic 
unii Parinti. 

Legatura aceasta stransa dintre gandirea plina de pomeni¬ 
rea lui Dumnezeu §i actele trupe^ti, in primul rand de respiratie, 
o va socoti Sf. Qrigorie Palama o legatura simbolica, dat fiind ca 
simbolul e ceva in acela§i timp deosebit de ceea ce simbolizeaza, 
§i unit cu el. Respirafia, ingenuncherea, semnul crucii, cuvantui 
curat devin simboluri ale vietii spirituale. Desigur, cand aces- 
te acte sunt savar§ite fara pomenirea lui Dumnezeu, ele nu se 
sfintesc, ele i§i slabesc caracterul de simboluri. Palama zice: 
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lui. Astfel inima, tragand prin aerul respirat racoarea 
la sine §i impingand de la sine caldura, paze§te fara 

«Unii ca ace§tia vor numi om cu sufletul in buric pe cel ce zice: 
,,Inima mea §i trupul meu s-au bucurat de Dumnezeu cel viu" (Ps. 
83, 2) pe cel ce zice catre Dumnezeu; „Launtrul meu rasuna 
ca o harfa §i inima mea ca un zid de arama pe care 1-ai innoit" 
(Isaia 16, 11), dupa cum vor calomnia pe toti cei ce exprima §i nu- 
mesc prin simboluri cele ale lumii gandite, cele dumnezeie§ti §i 
duhovnice§ti » (Cuvantul al doilea din triada I contra lui Varlaam, 
la P. liristou, op. cit, vol. I, p. 404). 

Dar daca alte organe ale trupului se pot bucura de lucrarea 
lui Dumnezeu in ele, deci pot fi simboluri, cum n-ar putea fi cu 
atat mai mult inima, central vital al fiintei umane? 

Sf. Qrigorie Palama va insista m cele doua Cuvinte ale sale 
despre rugaciune (11 din intaia triada §i 11 din a doua triada con¬ 
tra lui Varlaam) asupra acestei sfintiri a trupului prin pomeni- 
rea lui Dumnezeu §i prin rugaciune, in apararea Metodei lui 
nichifor. 

Metoda lui Flichifor n-a fost singura metoda a rugaciunii lui 
Hsus, sau ea §i-a modificat sau precizat in practicarea ei unele el- 
emente, dupa cum gaseau de cuviinta cei ce o practicau, pe baza 
experimentarii ei. Una dintre formele astfel modificate sau preci- 
zate in anumite detain s-a pastrat in cativa codici manuscri§i §i 
poarta numele Sf. Simeon rioul Teolog. Dar cercetarea a demon- 
strat ca nu e a lui. Caci nu se afla intre scrierile Sf. Simeon rioul 
Teolog §i nu e mentionata nici m Viata sa scrisa de ucenicul lui, 
nichita Stithatul (Vezi la Pr. D. Staniloae, Viata §i invatatura Sfan- 
tului Qrigorie Falama, Sibiu, 1938, pp. 46-61; ed. 2006, pp. 66- 
67). Totu§i Sf. Qrigorie SinaituI citeaza ceva din ea §i o atribuie 
lui Simeon rioul Teolog. Dar mtrucat nichifor nu o pomene§te, se 
pare ca ea a aparut dupa nichifor. 

Se poate ca inca din vremea lui Palama unii monahi (foarte 
putini) mai nepriceputi sa fi practical intoarcerea privirii spre 
mijlocul pantecelui §i in mediul lor sa fi aparut §i metoda atribu- 
ita lui Simeon noul Teolog, dar Palama nu pomene§te de aceasta 
atribuire. El recunoa§te totu§i ca aceasta practica exista, dar o 
explica din trebuinta de a se impune §i stomacului legea sana- 
toasa a mintii, ca infranare. 



CUVANT DESPRE RUGACIUNE, TREZVIE §I PAZA INIMII 37 


abatere randuiala pentru care a fost zidita spre susti- 
nerea vietii. Tu, deci, §ezand §i adunandu-ti mintea. 


Mai e de remarcat ca traducerea neogreaca a metodei atri- 
buite lui Simeon, publicata in Filocalia greaca, nu cuprinde reco- 
mandarea indreptarii privirii spre pantece. Forma aceasta a tex- 
tului trimite poate la unele manuscrise care nu cuprindeau acest 
amanunt. In plus, trebuie tinut seama de faptul ca m practica 
generaia a monahismului rasaritean de dupa acel timp, nicio- 
data nu s-a folosit rugaciunea lui lisus dupa aceasta metoda, 
decat poate cu totul exceptional de vreun calugar nepriceput. 

Dintr-o practica cu totul rara din acea vreme a luat probabil 
Varlaam afirmatia ca isiha§tii i§i mchipuiau ca sufletul se afla 
in buric, §i-i eticheta cu numele de „omfalopsichi". Palama res- 
pinge cu indignare acest nume §i afirmatia ca isiha§tii ar fi avut 
o asemenea credinta. riiscai cazuri exceptionale ale unei astfel 
de practici, care au putut dura §i dupa aceea, sau faptul rarei ei 
existence in sec. al XlV-lea 1-a facut §1 pe Vasile de la Poiana Maru- 
lui sa combata, in sec. al XVlll-lea, credinta unora ca inima s-ar 
afla m mijlocul pantecelui (in Cuvantul inainte la Filotei Sinaitul, 
in ms. Acad. Rom. 1441). De altfel pana de curand exista in popor 
parerea ca inima e in pantece. 

Mai existau printre monahi §i unii care i§i faceau o regula 
proprie pentru a putea tine rugaciunea nemcetata. Qrigorie 
Sinaitul dezaproba aceasta „idioritmie". O astfel de „idioritmie" 
a putut fi §i mtoarcerea privirii spre mijlocul pantecelui. 

In forma care cuprinde amanuntul intoarcerii privirii spre 
mijlocul pantecelui, metoda atribuita Sf. Simeon a fost publicata 
de teologul catolic J. Hausherr S. J., sub titlul de: Me^oboq xfjq 
lepaq 7cpoae\)%fiq xai Tcpoaoxfjc;, in Orientalia Christiana, 1927, nr. 36, 
pp. 101-210. Dar e curios ca, privind acest text, se constata m el 
o contrazicere: pe de o parte se cere ca privirea sa fie indreptata 
spre ombilic, ca imediat dupa aceea sa se adauge: „pentru ca 
sa se caute cu mintea interiorul §i sa se gaseasca locul inimii''. 
S-ar parea ca prima recomandare e interpolate. Caci nu e firesc 
ca prin privirea spre ombilic sa se mai caute pe urma locul ini- 
mii. Textul neogrec vorbe§te numai de cautarea locului inimii. 
§i aceasta recomandare e logica, prin faptul ca nu se cere de la 
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impinge-o §i siIe§te-o pe calea narilor pe care intra 
aerul in inima, sa coboare impreuna cu aerul inspirat 
in inima. §i intrand acolo, nu-ti vor mai fi fara veselie §i 
fara bucurie cele de dupa aceea. §i precum un barbat 
oarecare fiind calatorit de la casa sa, cand se intoarce, 

inceput unde sa se caute cu privirea. In acest text se spune di¬ 
rect: „Aduna-ti mintea de la tot ce e trecator §i de§ert §i apleaca- 
ti partea de jos a feteii, sau barbia, spre piept, ca in acest fel sa 
iei aminte la sinea ta cu mintea §1 cu ochii tai; §1 tine-ti putin 
respiratla, ca sa ai acolo §1 mintea, §1 sa afli locul unde este ini¬ 
ma ta §i acolo sa fie cu totul §1 mintea ta". 

Cel mai interesant amanunt pozitiv, adaugat in aceasta 
metoda, este recomandarea raririi inspiratiei §i expiratlei, pen- 
tru a nu se respira prea comod. Acest amanunt a avut o oarecare 
aplicare practica la unii monahi. Dar aceasta nu mseamna altceva 
decat o anumita ritmicizare negrabita a respiratiei, pentru a nu se 
produce tn mod neregulat, inegal, caci aceasta tulbura ritmicitatea 
pomenlrii lui Dumnezeu, sau ar fi expresia unor stari inegale, 
nelinl§tite, speriate, confuze, manioase, pasionale, in suflet. 

Intr-o forma pu^in deosebita apare metoda acestei rugacluni 
in scrierlle ramase de la Qrigorie Sinaitul. Ea se resimte §i de 
metoda lui Michifor §1 de detaliul raririi respiratiei din forma ei 
de sub numele lui Simeon noul Teolog. El intemeiaza respira- 
rea mai rara cu motivul ca ie§irea aerului de la inima intuneca 
mintea, despaitind-o din inima odata cu expirarea, sau rape§te 
cugetarea spre alte ganduri. El a observat poate faptul ca ex¬ 
pirarea aerului produce oarecare slabire a concentrarii mintii, 
o relaxare a atentiei. Dar amanuntul cel mai important §i cel 
mai pretlos in forma in care metoda ne-a ramas de la Qrigorie 
Sinaitul este recomandarea de a uni cugetarea cand cu prima 
jumatate a rugaciunii lui lisus, cand cu a doua jumatate. In 
aceasta recomandare s-ar putea implica poate unirea prime! 
jumatati a rugaciunii cu inspirarea aerului, §1 a celei de a doua 
jumatati cu expirarea aerului. Dar el nu o spune aceasta explicit 
(P. Q. 150, 1316 D). El cere, dimpotriva, sa se repete de multe ori 
prima jumatate §i iara§i de multe ori a doua Jumatate, ca sa nu 
se mute prea u§or cugetarea de la o Jumatate la alta. 
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nu mai §tie ce sa faca de bucurie ca s-a invrednicit sa 
se intalneasca cu copiii §i cu nevasta, a§a §i mintea, 
cand se mtalne§te cu sufletul, se umple de o bucurie 
§i veselie de negrait. Drept aceea, frate, obi§nuie§te-ti 
mintea sa nu iasa degraba de acolo. Caci la inceput e 
nepasMoare poate, din pricina inchiderii inauntru §i 
a stramtorarii. Dar dupa ce se obi§nuie§te, nu-i mai 
plac ratacirile pe afara. Caci „Imparatia cerurilor este 
in launtrul vostru" (Luca 17, 21), Pe aceasta privind-o 
acolo §i cerand-o prin rugaciune curata, toate cele din 
afara le socote§te urate §i neplacute. 

Daca, deci, cum s-a zis, poti intra de la prima incer- 
care in locul inimii pe care ti 1-am aratat, multume§te 
lui Dumnezeu §i slave§te-L §i salta §i te tine de lucrarea 
aceasta pururea. lar ea te va invafa pe tine cele ce nu 
le §tii. Dar trebuie sa §tii §i aceasta: ca, ajungand min¬ 
tea acolo, nu trebuie sa taca §i sa stea dupa aceea de- 
geaba. Ci sa aiba ca lucru §i indeletnicire neincetata 
rugaciunea: „Doamne lisuse Hristoase, Fiul lui 
Dumnezeu, miluie§te-ma!". Sa nu mai conteneasca 
niciodata din aceasta. Caci aceasta tinand mintea 
neimpra§tiata, o face sa nu poata fi prinsa §i atinsa de 
momelile vrajma§ului §i o ridica la dragostea §i dorul 
dumnezeiesc in fiecare zi. 

lar daca, ostenindu-te mult, o, frate, nu poti totu§i 
intra in partile inimii, precum ti-am aratat, fa ceea 
ce-ti spun §i cu ajutorul lui Dumnezeu vei afla ceea 
ce cauti. §tii ca partea cugetatoare a fiecarui om 
este in piept, caci inlauntrul pieptului, tacand noi cu 
buzele, vorbim, ne sfatuim cu noi inline, dam rand 
rugaciunilor, psalmilor §i altora. Da-i deci acestei 
cugetari, departand de la ea orice gand - §i aceas¬ 
ta o poti daca vrei -, da-i deci pe: „Doamne lisuse 
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Hristoase, Fiul lui Dumnezeu, miluie§te-ma!" §i 
sile§te-te ca in loc de orice alt gand sa strigi puru- 
rea inlauntru aceste cuvinte. lar tinand aceasta mai 
multa vreme, ti se va deschide prin aceasta §i intrarea 
inimii, precum ti-am scris, fara nicio indoiala, cum am 
cunoscut §i noi prin cercare. §i iti va veni, impreuna 
cu luarea-aminte mult dorita §i placuta, §1 toata ceata 
virtutilor, dragostea, bucuria, pacea §i celelalte, prin 
care vei dobandi cererile tale in Hristos lisus, Domnul 
nostru, Caruia impreuna cu Tatal §i cu Duhul Sfant I 
se cuvine slava, stapanirea, cinstea §1 inchinaciunea, 
acum §i pururea §1 in vecii vecilor. Amin. 



TEOLIPT, 

MITROPOLITUL FILADELFIEI 




Viafa §i scrierile lui Teolipt, 
mitropolitul Filadelfiei 

01litropolitul Teolipt al Filadelfiei a fost una din- 
tre cele mai influente personalitati ale Bizantului la 
sfar§itul secolului al Xlll-lea §1 inceputul secolului 
al XlV-lea. S-a nascut la Miceea, pe la 1250, unde s-a 
casatorit §1 a fost hirotonit diacon. Cand imparatul 
Mihail VIII Paleologul a primit unirea cu Biserica 
Rome!, la 1274, Teolipt a organizat rezistenta in 
toata Bitinia'. 

De aceea a fost arestat §1 trimis probabil intr-o 
insula pustle din Marea Egee, impreuna cu mai 
multi calugari din Athos, care opuneau de aseme- 
nea rezistenfa unirii cu Roma. Printre ace§tia a fost 
§1 nichifor din Singuratate, care invatase o metoda 
a rugaciunii inimil neincetate in Sfantul Munte. In 
exil a deprins de la el §1 Teolipt practica vietii asce- 
tice §i aceasta rugaciune. Sfantul Qrigorie Palama 
afirma direct ca Teolipt a avut pe Nichifor ca maes- 
tru in aceasta rugaciune^. 

La aceasta se face aluzie §i intr-un panegiric ano- 
nim din Cod. Paris. Qr. 971, ff. 249-250, unde se afirma 
ca in exil Teolipt „s-a supus unuia dintre acei atlefi 
care erau §i asceti, §i anume celui care era primul 
intre ei" §i „invata de la el, care cuno§tea foarte bine 

1. H. Q. Beck, Kirche und theologische Literatur im Byzan- 
tinische Reich, Munchen, 1959, p. 693. 

2. Cuvantul II din triada II contra lui Varlaam (vKep t®v iepcaq 
fjavxa^ovxcov), la P. Hristou, rpTiyopioD xov naX-apa, xa avyYPWRpa'ta, 
Salonic, 1962, tom. 1, p. 509. 
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§i ca pe o §tiinta vlata dupa Dumnezeu, practica §i 
contemplatia, §i infranarea 

Introdus in acest fel de viata §i de rugaciune, Te- 
olipt deveni mai tarziu unul dintre dascalii Sfantului 
Qrigorie Palama in ele. S. Salaville, necunoscand de¬ 
cat afirmatia patriarhului Filotei, ucenicul lui Palama, 
in aceasta privinta"^, se indoie§te de adevarul ei, soco- 
tind ca pe la 1310-1315, cand Palama i§i facea studiile, 
Teolipt murise^. 

Dar din publicarea scrierilor lui Palama s-a vazut 
ca insu§i aceasta afirma ca „Teollpt ne-a predat noua 
acestea prin gura proprie", „fiind unul dintre barbatli 
plini de Duhul Slant"®. 

Filotei spune precis despre Teolipt ca ,,1-a introdus 
pe Palama in sfanta trezvie §1 in (...) rugaciunea mintii" 
{Encomiul lui Qrigorie Palama, P.Q. 151, 561). Prin 
chiar aceste cuvinte invatatura lui Teolipt se dovede§te 
apropiata de metoda lui liichifor din Singuratate, care 
se nume§te Despre rugaciune, trezvie §i paza inimii, §i 
care in fond trateaza „despre trezvie §i rugaciune". 

Dupa o oarecare vreme imparatul 1-a eliberat 
pe Teolipt, dar apoi iara^i 1-a aruncat in inchisoare, 
intrucat acesta, dedicandu-se vietii pustnice§ti in 
apropiere de ora§ul sau, Miceea, continua sa sustina 
opozitia impotriva unirii cu Roma^. 


3. Pr. D. Staniloae, Viata invatatura Sfantului Qrigorie 
Palama, Sibiu, 1938, p. 58. 

4. Filotei, Encomiul lui Qrigorie Palama; P.Q. 151, 561 A. 

5. S. Salaville, „Formes et methodes de priere d'apres un 
byzantln du XlV-e siecle, Theolepte de Philadelphie", in Echos 
d'Orient, Jam.-Juin 1940, tom. XXXIX, nr. 197-198, pp. 1-25. 

6. Cuvantui II din triada I contra lui Varlaam, la P. Hristou, 
op. cit, vol. 1, p. 405. 

7. Cod. Paris. Qr. 971, f. cit, la Pr. D. Staniloae, op. cit, p. cit 
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Dupa ce Papa Martin IV a denuntat, la 1 martie 
1281, unirea de la Lyon, Teolipt a lost eliberat. Dupa o 
scurta vreme petrecuta la Athos, in jurul anului 1284 
a fost ales mitropolit al Filadelfiei. Aceasta s-a tntam- 
plat dupa moartea lui Mihail Vlll Paleologul §i dupa ce 
un sinod din Vlaherne (Pa§te, 1283), prezidat de patri- 
arhul Iosif, i-a condamnat pe aderentii unirii cu Roma. 
Cand la 1285 un alt sinod a aprobat tomul scris de 
patriarhul Qrlgorie Cipriotul, ajuns pe tronul patriar- 
hal la 1283, dupa moartea patriarhului Iosif - tom m 
care se respingea din nou purcederea Sfantului Duh 
de la Fiul, dar se admitea „straluclrea" Lui eterna prin 
Fiul -, Teolipt a semnat acest tom impreuna cu toti 
episcopii antiunioni§ti. Astfel se facea un pas ecu¬ 
menic in problema aceasta care despartea atat de 
adanc Biserica din Apus de cea din Rasarlt. Dar cand 
un calugar, Marcu, interpretand acest tom, a iden- 
tiflcat „purcederea" de la Fiul cu „stralucirea prin 
Fiul", iar Qrigorie Cipriotul 1-a sustinut, o parte din- 
tre mitropolitii semnatari ai tomului, §i anume loan 
Chilas de Efes §i Daniil de Cizic, cerura patriarhului 
retragerea tomului §i incetara sa-1 pomeneasca la li- 
turghie. Pana la urma patriarhul a fost nevoit sa se 
retraga (la 1289). Teolipt il dezaproba §i el pe patri- 
arh, dar nu din cauza tomului, ci pentru ca sustinea 
interpretarea lui Marcu, care putea avea un efect bun, 
dar §i unul rau: reducerea purcederii Duhului din Fiul 
la stralucire sau a stralucirii la purcedere. 

Patriarhul Qrigorie Cipriotul, dupa cum am spus, 
a fost nevoit sa se retraga. Dar intr-un sinod tinut in 
palatui imperial §i prezidat de imparatul Andronic II 
Paleologul s-a reafirmat ortodoxla tomului, deci atitu- 
dinea mai nuantata in problema purcederii Duhului 
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Sfant, sprijinita §i de Teolipt. Atitudinea aceasta va fi 
preluata §i de Sfantul Qrigorie Palama. Ea e contrara 
celei sustinute de partida care nu admitea nicio 
relatie eterna intre Duhul Sfant §i Fiul, ci numai o tri- 
mitere temporara a Duhului de catre Fiul, sustinuta 
de loan Chilas, iar in secolul al XlV-lea de Achindin §i 
de Nichifor Qregora, adversarii lui Palama®. 

Dar o alta disputa, tot a§a de aprinsa, diviza Bi- 
serica din Bizant dupa moartea iui Mihail Vlll Pale- 
ologul. Acesta alungase din scaun pe patriarhul Ar- 
senie - care-1 condamnase pentru ca scosese ochii 
tanarului mo§tenitor legitim al tronului imparatesc, 
loan Lascaris (la 25 decembrie 1261) - §i-l inlocui- 
se cu Gherman 111 (1265-1267), apoi cu Iosif 1, care 
la 1275 a demisionat, nevoind sa accepte unirea cu 
Roma. Iosif, readus dupa moartea lui Mihail Vlll Pa- 
leologul, nu a fost recunoscut de arsenitii extremi. 
Arsenitii moderati au fost impacati insa prin adu- 
cerea osemintelor lui Arsenie la Constantlnopol 
in 1284, sub patriarhul Qrigorie Cipriotul. Teolipt 
adopta §i in aceasta chestiune o atitudine moderata, 
favorabila salvarii unitatii Bisericii. S-au pastrat de 
la el doua cuvantari, in care indeamna pe arsenitii 
extremi§ti sa vina in sanul Bisericii. El dezvolta aici 
invatatura ca Biserica e trupul lui Hristos §i numai in 
ea se dobande§te mantuirea®. 

8. J. Meyendorff, „A Study of Gregory Palamas", Londra, The 
Faith Press, 1964, pp. 14-15 (versiunea engleza a caitii Introduc¬ 
tion a I'etude de Saint Gregoire Palamas, Paris, Seuii, 1959). 

9. S. Salaville, „Deux documents inedits sur les dissensions reli- 
gieuses byzantines entre 1275 et 1310", in Etudes byzantines, nr. 5, 
1947, pp. 116-125. Cuvantarile se cuprind in Cod. Vatic. Qr. 1140, ff. 
24-52, §i Cod. Vatic. Ottob. 418, ff. 80-111 (sec. al XlV-lea - ai XV-iea). 
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„Ceea ce e in mod deosebit caracteristic pen- 
tru gandirea mitropolitului din Filadelfia este sacra- 
mentalismul lui §i simtul lui in ceea ce prive§te res- 
ponsabilitatea cre§tinilor fata de Biserica; aceste 
doua trasaturi fac o distinctie marcanta intre el §i 
scriitorii duhovnice§ti ai Rasaritului cre§tin care se 
desintereseaza, cel putin aparent, de totce nu prive§te 
desavar§irea naturii launtrice a monahului. Mitro- 
politul de Filadelfia, care lupta impotriva disensiuni- 
lor interne ale Bisericil bizantine - cazul lui Qrigorie 
Cipriotul §1 al schismei lui Arsenie - arata o acuta 
preocupare pentru unitatea Bisericil locale §i pentru 
unitatea sacramentala a credincio§ilor"'°. „Odata ce 
ace§ti oameni (schismaticii) sunt unitl cu voi, Biseri¬ 
ca create §1 madularele se aduna §1 mal strans intre 
ele intr-un intreg complet... Biserica create in tarie... 
Singurul nostru Cap, Hristos, apare atunci drept 
conducatorul care ne tine legati de El §i legati unul de 
altul prin legaturile unei singure credlnte, ale unei sin- 
gure invatMuri §i ale unei singure Biserici"". „Fiul lui 
Dumnezeu - continua Teolipt - S-a facut om pentru 
tine §i a dus o viafa fara de pacat. Prin Sfantul Botez 
§i prin scump sangele Sau care a curs pe Cruce, te-a 
rascumparat (...). El a format Biserici locale, fiecare 
un rai, §i ne-a adunat pe noi m ele; dar El a inteme- 
iat Biserica, una m credinta §i m mvatatura... Pomii 
Raiului sunt pastorii ortodoc§i... care au fost trimi§i 
la Biserici, incredintati §i insarcinati cu datoria sa 
invete §i sa ocarmuiasca pe cre§tini (...) Episcopal este 
mijlocitorul intre Dumnezeu §i oameni. El inalta 
nemcetat m numele poporului cererl, rugaciuni §i 

10. J. Meyendorff, op. cit, p. 19. 

11. La S. Salaville, op. cit, p. 123. 
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multumiri lui Dumnezeu. Actul savar§it de preotii 
ortodoc§i §i recunoscut m „SfinteIe Daruri" devine 
Trupul §i Sangele lui Hristos; acesta este efectul epi- 
clezei, al rugaciunii §i al coborarii Sfantului Duh... 
A nu lua parte la Sfanta Imparta§anie sau a se tine 
departe de ea... inseamna a spune ca Hristos nu a fost 
decat om"*^ 

J. Meyendorff declara: „Rar se poate afla un bizan- 
tin ortodox care sa fi exprimatin asemenea cuvinte vii 
esenta sacramentala, care e fundamental structurii 
sacramentale a Bisericii. Teolipt are, desigur, meritul 
de a fi integrat tradifia spirituala - adeseori identica 
cu o spiritualizare - a oamenilor duhovnice§ti ai 
Rasaritului cre§tin intr-o structura eclesiologica §i 
hristocentrica. El este precursorul rena§terii teolo- 
gice §i sacramentale aduse de Palama §i de Hicolae 
Cabasila"‘=. 

Sublinierea acestei caracteristici a scrisului lui 
Teolipt e binevenita, dar socotim ca toata viata oame¬ 
nilor duhovnice§ti ai Rasaritului a fost strans legata 
de Taine §i de Hristos. Inainte de el, Petru Damas- 
chin, de exemplu, spune ca fara Tainele savar§ite 
de preotie nu se poate intra in Imparatia cerurilor 
{Filocalia greaca, ed, a Ill-a, vol. V, p. 186) §i prezinta 
rugaciunile rostite de barbatii duhovnice§ti cautatori 
ai lini§tei (isihiei) ca fiind constituite in mare parte 
din rugaciuni §i cantari ale cultului public al Biseri¬ 
cii. Aceste rugaciuni §i cantari influenteaza intreaga 
scriere a lui Petru Damaschin §i se incadreaza in ea 
ca intr-un rau duhovnicesc lin §i lini§titor, ca intr-un 
mare poem duhovnicesc de remarcabila frumusete 

12. Ibidem, pp. 123-129. 

13. J. Meyendorff, op. cit., p. 20. 
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§i armonie, de buna mireasma spirituala, de subtiri 
analize ale complexelor star! suflete§ti. Mu mai vor- 
bim de incadrarea spiritualitatii unui sfant ca Maxim 
Marturisitorul in larga viziune a recapitularii progresi- 
ve a tuturor in Hristos, ca o uria§a Liturghie cosmica. 

Teolipt e dear unul dintre cei care dau o expresie 
teoretica mai accentuata trasaturii generale a vietii 
duhovnice§ti rasaritene legate de Biserica. Era obligat 
la aceasta de diviziunile care se manifestau atunci in 
viata Bisericii. 

Dintre faptele legate de activitatea de arhipastor 
sau de mitropolit a lui Teolipt, mai amintim ca la 1303, 
cand ora§ul Filadelfia a fost impresurat de turci, ru- 
gandu-se lui Dumnezeu, a vazut minunea ca ora§ul sa 
fie despresurat datorita aparitiei nea§teptate a unei 
armate de catalani'^. Dar activitatea care 1-a impus cel 
mai mult pe Teolipt a fost aceea de mare sfatuitor du- 
hovnicesc al cercurilor societatii inalte din Constan- 
tinopol §i ai celor doua manastiri, una de monahi §i 
alta de monahii, din acel ora§, cu numele de Philan- 
tropos Soter (Mantuitorul de oameni iubitor). Aceste 
manastiri au fost recladite de principesa bizantina 
Irina Chumnos, maritata cu despotul loan Paleologul, 
care, ramasa vaduva la varsta de 16 ani, s-a calugarit 

14. V. Laurent, „Une princesse byzantine au cloitre: Irene- 
Eulogie Chumnos Paleologue", in Echos d'Orient, t. XIX, 1930, 
pp. 29-60. Vezi §i ibid., Tn Echos d'Orient, t. XXVI, 1927, p. 147. Cele 
mai multe date despre viata lui Teolipt prezentate in aceste studii 
sunt iuate din panegiricui inchinat lui Teolipt de Michifor Chum¬ 
nos, tatal Irinei Chumnos. El e editat de Boissonade in Anecdota 
graeca, t. V, pp. 183-239. Mentionam ca Michifor Chumnos, un m- 
alt personaj §i umanist bizantin, dupa calugarirea fiicei sale, s-a 
calugarit §i el in manastirea de barbati restaurata de ea, ca §i sofia 
lui, care a intratin manastirea de femei, unde era §i fiica ei. 
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in 1308 la indemnul lui Teolipt, intrand in manastirea 
de feme! restaurata de ea, ca §i manastirea de barbati 
cu acela§i nume. 

Opera lui Teolipt, socotita „considerabila" §i 
pana azi ramasa in cea mai mare parte nepublicata, 
e formata in majoritatea ei din scrierile cuprin- 
se in Cod. Vatic. Ottob. 405, care sunt cuvantari 
§i mdrumari adresate celor doua comunitati 
monahale. 

S. Salaville a publicat scrisoarea trimisa printesei 
afiata intr-o grea criza sufleteasca dupa ce a ramas 
vaduva §i prin care li recomanda sa imbrati§eze viata 
monahala'^. Dupa ce a tuns-o el insu§i in monahism, 
Teolipt va continua sa fie mdrumatorul ei §i al celor 
doua manastiri. 

Textul mai lung, publicat m Filocalia greaca (§i in 
P.Q, 143, col. 381-400) §i tradus in acest volum, este 
scrisoarea adresata de Teolipt tinerei printese de cu- 
rand caiugarita. Ea e o expunere pe scurt a regulilor 
vietii ascetice §i se nume§te in Cod. Vatic. Ottob. 405, 
incep. f. 35 v: xvnoq, avvtoixoq dcKTiTiKw piw KaTdA,A,TiX, 0 (; 
- Regula pe scurt acomodata vietii ascetice. In Filoca- 
lia greaca se nume§te Cuvant care lamure§te lucrarea 
ascunsa in liristos §i arata pe scurt osteneala vietuirii 
calugare^ti. 

Dar in Filocalia greaca textul e publicat fara 
introducerea care se adreseaza direct printesei, 
§i pronumele feminin al celei careia se adreseaza 
e schimbat cu un pronume masculin. Salaville a 
publicat aceasta introducere. In ea Teolipt lauda 

15. S. Salaville, „Une lettre et un discours inedits de Theo- 
lepte de Philadelphie'', m Etudes byzantines, 1947, pp. 101-115. 
Scrisoarea se cuprinde in Cod. Ottob. gr. 405. 
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pe Irina care, fiind imparMeasa in lume, a devenit 
imparateasa peste patimi'®. 

Cu aceste scrisori Teollpt inaugureaza seria ce- 
lorlalte scrieri adresate vietuitorilor din cele doua 
manastiri, dupa aceea. Teolipt a devenit astfel „unul 
dintre cei mai celebri sfatuitori duhovnice§ti din seco- 
lul al XlV-lea"'^. 

Intre scrierile lui Teolipt cuprinse in Cod. Va¬ 
tic. Ottob. 405, Salaville nume§te Despre veghere §i 
rugaciune (Ilepl vfm/eojq Kai Tipooe'oxfjq) (Cod. cit. f. 22 
v-53 r) §i Despre lini§tire §i rugaciune (llepi fiovxiaq Kal 
jipoaevxfjq) (Cod. cit., f. 78 v-83 r). Ele sunt mai muit 
explicari ale rugaciunii decat metode'®. 

Intr-o alta scriere, Invaiatura despre mdatoririle 
viefii de ob§te (Cod. cit., f. 93 r-105 v), Teolipt arata 
superioritatea vietii de ob§te fata de viata monahala 
de unul singur'®. Teolipt se dovede§te din nou un 
pretuitor al vietii duhovnice§ti in Biserica. 

Traind in Constantinopol la inceputul secolului al 
XlV-lea §i defa§urandu-§i activitatea de indrumator 
duhovnicesc in cercurile apropiate de curtea impa- 
rateasca, nu e de mirare ca Teolipt a putut fi dupa 
1310 §i inainte de 1317 (a§adar cand Palama avea vreo 
15-20 ani) unul dintre primii indrumatori ai tanarului 
Qrigorie Palama in viata duhovniceasca. 

Urmand lui M. Jugie, care-i contests lui Palama 
in general orice educatie mai aleasa, Salaville adauga: 

16. S. Salaville, „Formes et methodes...", in Echos d'Orient, 
Jan.-Juin 1940, tomeXXXlX, nr. 197-198, pp. 1-25. 

17. Ibidem. 

18. Ibidem, p. 2. 

19. S. Salaville, „La vie monastique grecque au debut du 
XlV-eme siecle", in Echos d'Orient, 1944, pp. 119-125. 
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„In orice caz (...) nimic nu pare sa permita a face 
pe Teolipt responsabil de aberatiile reprobate lui 
Palama"^°. Repro§ate de cine? Salaville omite sa spuna 
ca repro§urile sunt ale lui Varlaam, Achindin §i 
nichifor Qregora, §i nu ale Bisericii, care, dimpotriva, 
a condamnat invatatura acestor trei. In acest caz, 
„aberatiile" lui Palama devin, dupa Salaville, „abe- 
ratille" Bisericii Ortodoxe. 

De fapt, discipola lui Teolipt, printesa Irina 
(Euloghia dupa numele de calugarie) a luat atitu- 
dine impotriva lui Palama dupa 1340. Dar nu e sl- 
gur daca ar fi facut aceasta §i Teolipt, in cazul ca 
ar fi trait, dupa ce Palama a aparat in scrierile sale 
rugaciunea inimli practicata de calugarii din Athos 
§i invatatura despre energiile necreate, implicate 
in lumina dumnezeiasca de care se imparta§eau 
practicantii indelungati ai ei. Dimpotriva, in fap- 
tul ca Palama, in chestiunea Filioque, sustine §i 
dezvolta - in invatatura despre iradierea luminii 
dumnezeie§ti a Duhului din Hristos in oamenii 
induhovnicifi - invatatura lui Qrigorie Cipriotul 
despre „stralucirea" Duhului Sfant in Fiul, se arata 
apropiat de Teolipt, contrar partidei opuse, a lui 
Varlaam, Achindin, Qregora §i Irina Chumnos. 

Teolipt nu avusese ocazia sa dezvolte in sfatu- 
rile sale in mod direct invatatura despre lumina 
dumnezeiasca §i despre energiile necreate. Dar 
ea ni se pare Impllcata in conUnutuI textului sau 
publicat in Filocalie. Vom incerca sa aratam 
aceasta in note. 


20. S. Salaville, in „Formes et methodes...", contesta ca Teolipt 
ar fi fost unul dintre primii indrumatori ai lui Qrigorie Palama. 
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Teolipt a trait probabil pana pe la 1324-1325^'. 
Cele doua scrieri ce le dam in acest volum §i scurta 
notita biografica ce le precede in Filocalia greaca au 
fost traduse §i in romane§te §i se afla, de exemplu, in 
manuscrisul nr. 9 (secolul al XVIII-lea), f. 33 r-59 r^^, 
din Biblioteca manastirii Neamt. 


21. H. Q. Beck, op. eft., p. 693. 

22. Dupa descrierea Pr. D. Fecloru, Manuscrisele din Biblio¬ 
teca sfintei manastiri Heamfu, lucrare m manuscris, p. 20. 



Cuviult al lui Teolipt, 
mitropolitul Filadelfiei, 
despre ostenelile vietii calugaref ti 

Thetuirea calugareasca este un arbore cu coroana 
inalta §i foarte roditor. Radacina lui este instrainarea 
de toate cele trupe§ti; ramurile sunt neimpatimirea su- 
fletului §i lipsa oricarei alipiri de lucrurile de care s-a 
departat; iar rodul lui il constituie dobandirea virtutilor, 
dragostea indumnezeitoare §i bucuria neintrerupta 
din acestea^^. „Caci roada Duhului este dragostea, 
bucuria, pacea" §i cele urmatoare (Qal. 5,22). 

Departarea de lume aduce adapostirea langa 
Hristos. Iar lume numesc alipirea de lucrurile supu- 
se simturilor §i de trup. Cel ce s-a instrainat de aces- 
tea intru cuno§tinta adevarului se alipe§te de Hristos, 
ca§tigand dragostea Lui, pentru care, lepadandu-se 
de toate ale lumii, a cumparat margaritarul de mult 
pret, pe Hristos^"^. 

23. Vietuirea calugareasca nu e o vietuire stearpa, ci ea 
create in continut ca un pom inalt §i stufos. Ea create din radaci¬ 
na desprinderii de cele trupe§ti; pe nepatimirea ei de multe fe- 
luri, ca pe ni§te ramuri ale lipsei de egoism, odraslesc rodurile 
virtutilor ca tot atatea daruiri ale vietii proprii lui Dumnezeu §i 
altora, daruiri msufletite de iubire §i culminand in iubirea ce 
indumnezeie§te pe cel ce se daruie§te. Sunt roduri ce sustin in 
suflet o bucurie curata §i neintrerupta, care nu e ca bucuria de 
lucrurile §i reu§itele lume§ti, mereu intrerupta de lipsa acestor 
lucruri §i reunite, sau fara o plinatate de substanta. 

24. „Lume" nu e numita aici realitatea celor din afara, ci o 
stare launtrica de alipire patima§a de lucrurile supuse simturi¬ 
lor §i de trup. Monahul le folose§te pe acestea intr-o mare liber- 
tate §i deta§are spirituala. De aceea le folose§te in limitele strict 
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Ai imbracat pe Hristos prin Botezul mantuitor, ai 
lepadat intinaciunea prin baia dumnezeiasca, ti-ai 
ca§tigat stralucirea harului duhovnicesc §i nobletea 
de faptura. Dar ce s-a intamplat pe urma? Mai bine 
zis, ce a patimit omul din nesocotinta? Prin alipirea 
de lume §i-a schimbat trasaturiie dumnezeie§ti; din 
iubirea trupului §i-a stricat chipul. Pacia gandurilor 
pMima§e a intunecat oglinda sufletului, prin care Se 
arata Hristos, Soarele cunoscut cu mintea^^. 


necesare vietii pamante§ti, „ca neavand nimic, de§i toate sunt in 
stapanirea lor" (2 Cor. 6, 10). Monahul se leapada de lume numai 
in sensul ca nu se alipe§te ei ca singurei sau ultimei realitati. 
Dezlipirea aceasta de lume se face pentru Hristos, intrucat mo¬ 
nahul §tie ca Tn Hristos are asigurata o viata netrecatoare §i in- 
finit mai bogata decat cea pe care i-o poate da lumea. In sensul 
acesta dezlipirea de iume e dezlipire intru cuno§tinta adevaru- 
iui. Cel ce se dezlipe§te de lume pentru Hristos e ca cel ce a aflat 
margaritarul de mult pret, infinit mai pretios decat toata lumea 
fi decat orice avutie. Dar in Hristos lumea nu e pur §i simplu 
negata, cl regasita m stralucirea ei adevarata, care ii vine din El. 

25. Prin harul Botezului credinciosul a reca§tigat straluci¬ 
rea spirituala care pune In lumina frumusetea originara a dem- 
nitatii sale de faptura a lui Dumnezeu. Aceasta stralucire nu e 
despartita de stralucirea adusa de har, ci harul insu§i reda firii 
noastre stralucirea ei, a§a cum raza soarelui, luminand fata lu- 
crurilor, le arata frumusetea lor. Firea noastra a fost creata ca o 
oglinda transparenta prin care sa se vada Dumnezeu, lumina in- 
finita a sensurllor nesfar§it de bogate §i de adanci. tn Tnsa§i cali- 
tatea ei de faptura a lui Dumnezeu se reflects lumina Lui, sau 
se cuprinde capacitatea reflectarii ei. Botezul i-a redat aceasta 
legatura cu Dumnezeu prin har §i deci a reactivat capacitatea 
reflectarii luminii Lui. Daca ar fi ramas a§a cum a fost creata, 
in legatura cu Dumnezeu, nu numai trupul ar fi fost transpa¬ 
rent pentru suflet, ci §i sufletul pentru Dumnezeu, a§a cum o 
persoana omeneasca alipita prin iubire de o alta e transparenta 
pentru aceea. Dar gandurile patima§e sau egoiste, prin care 
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Tu ti-ai pironitsufletul de frica lui Dumnezeu, ai cu- 
noscut intunecimea neoranduielii lume§ti, ai inteles 
impra§tierea cugetarii pricinuite de zgomote, ai vazut 
alipirea de§arta a oamenilor din viata mult tulburata, 
ai fost ranit de sageata dragostei in vremea lini§tirii, 
ai cautat pacea gandurilor, cad ai auzlt: „Cauta pacea 
§i o urmare§te pe ea" (1 Petru 3, 11); ai dorit odihna ei, 
fiindca ai auzit; „Intoarce-te, suflete al meu, la odihna 
ta" (Ps. 114, 7). Pentru aceasta ai inteles ca nobletea 
pe care al primit-o in Botez prin har, dar ai lepadat-o 
cu vointa prin patimi in lume, trebuie sa ti-o reca§tigi 
prin vointa cea buna. De aceea al pa§it la lucru, intrand 
in sfanta manastire §i imbracand cinstitele ve§minte 
ale pocaintei §i fagaduind din suflet ramanerea in ea 
pana la moarte. 

Astfel ai facut o a doua invoiala cu Dumnezeu: pri- 
ma, intrand in viata de aid, iar a doua, grabindu-te 
spre sfar§itul vietii de aid. Atunci te-ai alipit lui Hris- 
tos prin credinta, acum te-ai alipit lui Hristos prin 
pocainta. Acolo ai aflat har, aid ti-ai luat o datorie^®. 

omul se intoarce spre sine ca §i cum ar fi unica realitate, au pus 
o pacla pe aceasta transparenta a sufletului §i prin aceasta §i a 
trupului pentru Dumnezeu. 

26. Daca pentru primirea harului Botezului §i deci a stralu- 
cirii originare, ca reflectare a lui Dumnezeu, a fost necesara din 
partea omului fagaduinfa credintei in Hristos, ca deschidere 
spre El, sau credinta ca prin omenitatea lui Hristos iradiaza 
toata lumina lui Hristos, facandu-se accesibila noua, la activarea 
acestui har, acoperit de pacla patimilor egoiste, omul contribuie 
cu o noua fagaduinta, cu fagaduinta pocaintei, la care unii se an- 
gajeaza pentru toata viata in forma fagaduinfei monahale. Ast¬ 
fel calugaria nu e decat o punere statornica in depiina lucrare 
a harului Botezului, o asumare a datorlel de impreuna-lucrare 
depiina a omului cu acel har. Ea deschide calea nu numai spre 
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Atunci fiind prune, n-ai simtit vrednicia ce ti s-a dat, 
macar ca pe urma, crescand, ai cunoscut marimea 
darului §i ca porti frau la gura. Acum, petrecand in 
cuget desavar§it, cuno§ti puterea datoriei ce ti-a* 
luat la seama ca nu cumva, nesocotind §i aceasta 
fagaduinta, sa fii aruncat ca un vas spart cu totul in 
intunericul cel mai din afara, unde este plangerea §i 
scra§nirea dintilor. Gael in afara de calea pocaintei nu 
e alta carare ce duce la mantuire^’^. 

Asculta ce-ti spune David: „Pe Cel preainalt L-ai 
pus scapare tie" (Ps. 90,9). §i daca ti-ai ales viata dupa 
Hristos, cea plina de asprimi, nu vor veni la tine relele 
din viata lumeasca; nu se va tine de tine, care ti-ai ales 
sa te pocaie§ti, dragostea de banl, desfatarea, cinstl- 
rea, podoaba, neinfranarea simturilor; nu vor starui 
inaintea ta inaltarile nelegiuite ale cugetului, robia 
mintii, nestatornicia gandurilor §i orice alta ratacire 
§i zapaceala de buna voie; nici dragostea de parinti, 
de frati, de prieteni, de rudenii nu te va mai intam- 
pina pe tine; nu se va mai sala^lui in tine nici dorul 
de intalniri §i de convorbiri fara rost §i fara trebuinta. 
De vei iubi dezlipirea launtrica de acest trup §i suflet, 
biciul durerii nu se va mai apropia de sufletul tau §i 
sageata intristarii nu va mai rani inima ta, nici nu va 
mai posomori fata ta. Caci cei ce s-au desfacut de 
obi§nuinta placerii §i au lepadat impatimirea fata 
de toate cele spuse au tocit acele intristarii. Fiindca 

o vietuire cu Hristos in lume, ci §i spre vietulrea anticipata'cu 
Hristos in viata viitoare, printr-o anumita depa§ire a vietuirii in 
lumea aceasta. 

27. Aceasta nu inseamna ca nu e pocainta §i deci mantuire 
in afara viefli calugare§ti. Ea face doar mai u§oara o vietuire in 
pocainta, cum arata autorul in continuare. 



58 


TEOLIPT, MITROPOLITUL FILADELFIEI 


Hristos Se arata sufletului care se nevoie§te §i toarna 
in inima bucurie negraita, iar bucuria duhovniceasca 
nu o poate rapi niciuna dintre desfatarile sau neca- 
zurile Cugetari bune, amintiri mantuitoare, 

intelegeri dumnezeie§ti §i cuvinte de-ale intelepciunii 
slujesc celui ce se nevoie§te §1-1 pazesc pe el in toate 
caile faptelor sale dupa Dumnezeu. De aceea el calca 
peste toata pofta neratlonala §1 mania grabita, ca pes- 
te aspida §1 vasilisc §1 peste urgie ca peste un leu, §1 
peste placere ca peste un balaur (Ps. 90, 13). lar pri- 
cina sta in aceea ca toata nadejdea sa, desfacand-o 
de la oameni §1 de la lucrurile amintite, §i-a legat-o de 
Dumnezeu §1 se imbogate§te in cuno§tinta de Dum¬ 
nezeu §i pururea cheama cu mintea pe Dumnezeu in 
ajutorul sau: „Ca intru Mine, zlce, a nadajduit §1-1 voi 
izbavi pe el; il voi acoperi pe el, ca a cunoscut numele 
Meu; striga-va catre Mine §i-l voi auzi §i nu numai ca-1 
voi izbavi pe el de cei ce-1 necajesc, ci-1 voi §1 slavi pe 
el" (Ps. 90, 15)29. 

28. inca Sf. Maxim Marturisitorul spusese ca dulcetile trupului 
produc intristarile sufletului, fi intristarile trupului produc bucuri- 
ile sufletului; sau ca placerea trupului e urmata de durere. Teolipt 
recomanda §i el ocolirea placerilor trupe§ti ca leac impotriva in- 
tristarilor inimii. Dar el precizeaza Tndata ca bucuria sufleteasca a 
celui ce ocole§te plScerile trupe§ti nu apare in baza unei legi natu- 
rale a contradicfiei, ci prin faptul ca cel ce ocole§te aceste placed 
face aceasta dintr-o alipire la Hristos. De aceea, Hristos e ^1 ce-i 
da lui bucurie, sau gandul ca prin aceasta a facut ceea ce place lui 
Hristos, aratand ca-L lube§te pe El mai mult decat pe toate. Hristos, 
ca Persoana iubitoare plina de viata, ti da prin alipirea de El o bucu¬ 
rie care cople§e§te durerea trupeasca. 

29. S-ar putea ca aici sa se faca aluzie la rugaciunea lui lisus, 
prin care se (ine nemtrerupt in amintire numele Lui. Prin aceasta 
vine m suflet nu numai o bucurie, ci §i o putere de a se retine de 
la placerile inferloare §i de a stapani pofta §i mania, care tulbura 
vederea clara a sufletului. 
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Vezi luptele celor ce se nevoiesc dupa Dumnezeu 
§i cununile lor? Sarguie§te-te ded sa fad din chemare 
fapta^°. §i precum te-ai insingurat cu trupul, lepadand 
pana §i gandurile lucrurilor, precum ti-ai schimbat 
portul, departeaza §i vorbele §i pe cei ce-ti sunt aproa- 
pe dupa neam^'. Cad de nu vei scapa de impra§tierea 
in cele din afara, nu te vei ridica tmpotriva celor ce 
te pandesc din launtru. §i de nu vei birui pe cei ce te 
razboiesc in cele vazute, nu vei rapune pe viclenii cei 
nevazuti^^. 

lar cand vei face sa inceteze impra§tierile din 
afara §i vei parasi gandurile din launtru, mintea ti se 
va ridica la lucrurile §i la cuvintele Duhului; §i in loc 
de obi§nuinta cu rudeniile, vei deprinde chipurile 
virtutii; in loc de vorbele de§arte, nascute din taifa- 
sul cu lumea, sufletul iti va fi luminat §i intelepfit de 
meditarea §i dezvaluirea cuvintelor dumnezeie§ti 
ce se mi§ca in cugetare^^. Descatu§area simturilor 

30. Viata calugareasca este aleasa pe baza unei chemari de 
la Dumnezeu. Cel ce a ascultat de aceasta chemare trebuie sa 
prelungeasca in fapte raspunsul sau afirmativ. Mumai a§a ras- 
punsul la chemarea lui Dumnezeu este deplin. 

31. Calugarul trebuie sa se insingureze nu numai cu trupul, ci 
§i cu sufletul fata de cele din afara. De aceea trebuie sa goleasca 
sufletul §i de intelesul lucrurilor, sa uite §i vorbele fara rost. 

32. Facand pe om sa se impra§tie m cele din afara, du§manul 
pune stapanire pe interiorul lui, de care a uitat. De aceea, prin 
veghere calugarul trebuie sa fie atent mereu la cele ce se petrec 
in launtrul sau, ferindu-se de a se pierde m tot felul de ganduri 
necuvenite, provocate de lucrurile §i de imprejurarile din afara, 
sau de amintiri ale unor lucruri §i imprejurari necuvenite. 

33. Dar ferirea de impra§tierile spre cele din afara §i de gan¬ 
durile corespunzatoare din launtru nu inseamna o golire a sufle- 
tului de orice continut §i nazuinfa, ci o ridicare a minfii, adica 
a partii celei mai make a sufletului, la realitatile §i cuvintele 
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se face lant sufletului, lar inlantuirea simturilor 
aduce eliberarea sufletului^"^. 

Apusul soarelui aduce noaptea; retragerea lui 
Hristos din suflet aduce intunericul patimilor §i fia- 
rele cele nevazute il sfa§ie. Cand rasare soarele, fiare- 
le se Strang in ascunzi§urile lor; rasare Hristos pe ce- 
rul cugetului care se roaga, §i toata alipirea lumeasca 
se departeaza §i dragostea de trup dispare, iar min- 
tea porne§te la lucrul ei, adica la meditarea celor 
dumnezeie§tl, pana seara (Ps. 103,21-24), neintrerupand 
lucrarea legii duhovnice§ti nicio clipa §i nesavar§ind-o 
numai cu masura, ci pana la sfar§itul vietii acesteia §i 
pana la ie§irea sufletului din trup^^. Aceasta o arata 
§i proorocui, care zice: „Cat am iubit legea Ta, Doam- 
ne, toata ziua m-am indeletnicit cu ea" (Ps. 118, 97). El 
nume§te „ziua" tot rastimpul vietii de aici a fiecaruia. 

Opre§te, a§adar, vorbirile despre cele din afara 
§i lupta-te cu gandurile din launtru pana ce vei afla 

Duhului, adancindu-se m intelesurile lor nesfar§ite. Meditarea la 
aceste cuvinte va lumina sufletul §i-l va intelepti. 

34. Teolipt rezuma aici cele spuse inainte despre trebuinta 
mchiderii simturilor mdreptate spre cele din afara, pentru a 
descatu§a aripile sufletului spre inalfarea in orizontul nesfar§it 
al celor dumnezeie§ti. 

35. E recomandata rugaciunea care cheama §i aduce pe 
Hristos, Soarele luminii cunoscute cu mintea. Cel ce alunga in¬ 
tunericul patimilor. Rugaciunea aceasta trebuie facuta fara nici 
cea mai mica intrerupere pana la sfar§itul vietii. Este evident ca 
aceasta e rugaciunea neincetata a lui lisus. Care Se sala§luie§te 
in sufletul care practica aceasta rugaciune, inconjurat de lu¬ 
mina. Fara sa indice propriu-zis metoda rugaciunii nemcetate, 
Teolipt da o explicare a faptului ca prin aceasta rugaciune Se 
sala§luie§te Hristos cu lumina Lui in suflet. Caci daca din orice 
persoana buna iradiaza o lumina, cu atat mai bogata e lumina 
ce izvora§te din Hristos cel atotbun. 



CUVANT DESPRE OSTENELILE VIETII CALUGARE§TI 61 


locul rugaciunii curate §i casa in care locuie§te 
Hristos, Care te lumineaza §i te indulce§te prin 
cuno§tinta §i sala§luirea Lui^®; §i te pregate§te ca sa 
socote§ti necazurile pentru El bucurie, iar placerile 
lume§ti sa le ocole§ti ca pe un absint (ca pe o 
bautura amara). 

Vanturile ridica valurile marii §i daca nuinceteaza 
vanturile, nu se domolesc valurile §1 nu se lini§te§te 
marea. La fel duhurile rautatii rascolesc in sufletul 
celui neatent amintirea parintilor, a fratilor, a rude- 
nlilor, a celor apropiati, a ospetelor, a serbarilor, a 
teatrelor §i a tuturor celorlalte inchipuirl ale placerii 
§1 poruncesc vederii, limbli §1 trupului intalnirea 
cu ele, Prin aceasta §i ceasul de fata se tope§te in 
de§ert §i cel care va veni, cand vei petrece singur in 
chilie, se va risipi in amintirile celor vazute §i graite. 
§i a§a viata monahului trece fara folos in ocupatil 
lume§ti, care i§i sapa amintirile lor in cugetare, pre- 
cum picioarele omului i§i sapa urmele in zapada pe 
care o calca. 

Daca dam fiarelor mancare, cand le vom omori pe 
ele? §i daca petrecem in lucruri §i ganduri de-ale dra- 
gostei §i obi§nuintei nerationale, cand vom omori cu- 
getul trupesc? Cand vom trai viata cea dupa Hristos, 
pe care am fagaduit-o? Urma picioarelor in zapada se 
§terge cand rasare soarele, sau dispare cand se revarsa 
apa. lar amintirile sapate in cuget de aplecarea §i de 
faptele iubirii de placere sunt §terse de Hristos, Care 

36. Aid Teolipt aminte§te in mod direct ,,rugaciunea curata", 
curata de orice ganduri straine de ea; ba chiar de locul unde se 
face, ca locul cel mai din launtru al nostru. E vorba de inima care 
este in acela§i timp casa in care Se sala§luie§te Hristos cu lumi- 
na ce iradiaza din El. 
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rasare in inima prin rugaciune, §i de ploaia lacrimilor 
din umilinta^^, Deci monahul care nu lucreaza potrivit 
ratiunii, cand va §terge inchipuirile de mai inainte din 
cugetare? Fapta virtutilor se intipare§te in trup cand 
vei parasi obi§nuinta lumeasca, iar amintirile bune 
§i cuvintele dumnezeie§ti se intiparesc in suflet cand 
vei §terge prin rugaciuni neintrerupte ce se deapana 
in cugetare, cu umilinta fierbinte, amintirile fapte- 
lor de mai inainte. Caci lumina amintlrii credintei in 
Dumnezeu §i zdrobirea inimii rad ca un brici amintiri¬ 
le pacatoase^®. 

37. Se afirma iara§i aratarea lui Hristos in inima prin ruga¬ 
ciune. Dar Teolipt socote§te ca aceasta rugaciune trebuie sa 
fie insotita de lacrimile de umilinta, sau de strapungere. E o 
rugaciune plina de simfirea pacatofeniei proprii §i a pocaintei 
pentru pacate. De aceea se cere in ea mlla lui Hristos: „Doamne 
lisuse Hristoase, miluiefte-ma pe mine, pacatosul". Humai 
simtirea puternica a pacato§eniei §i a pocainfei pentru pacatele 
savar§ite §i cererea continua a milei lui Hristos, care aduce in 
suflet prezenfa Lui, §terge din cugetare chipurile ispititoare ale 
fostelor pacate. 

58. Aid Teolipt vorbefte nu de o singura rugaciune neince- 
tata, ci de „rugaciuni neintrerupte". Dar poate fi vorba de aceea§i 
rugaciune neincetata. El cere din nou ca rugaciunea sa se faca 
cu simtirea fierbinte a umilintei sau a strapungerii inimii. Numai 
in acest caz cuvintele rugaciunii sau alte cuvinte dumnezeie§ti §i 
amintirile lor §i ale intelesurilor lor se vor intipari prin repetitie, 
in mod lucrator, in sufletul inmuiat de ele §i de umilinta care le 
insote§te, dupa ce vor fi §ters amintirile de caracter ispititor ale 
faptelor pacatoase de mai inainte. Cugetarea nu poate fi neu- 
tra §i statica. In ea se intiparesc cuvintele §i amintirile faptelor 
repetate, bune sau rele, cu forfa lor, care o mi§ca in directla core- 
spunzatoare lor. Una dintre aceste doua categorli §terge cealalta 
categorie. Dar sigur ca, pana la predominarea deplina a une- 
ia dintre cele doua categorii, are loc o mi§care contradictorie, 
o sfagiere in suflet. Cand cuvintele dumnezeie§ti §i intelesurile 
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la pilda de la intelepciunea albinelor. Acelea, 
§tlind ca roiul viepilor le da tarcoale, raman inauntrul 
stupului §i scapa de vatamarea atacurilor acelora. 
Socote§te intalnirlle de§arte ca ni§te viespi §i fugi de 
ele cu toata sarguinta §i ramai in adapostu! manastirii, 
§i de aici incearca iara§i sa patrunzi in cetatuia cea 
mai din launtru a sufletului, care este casa lul Hristos, 
in care se vede pace, bucurie §i lini§te. Caci Hristos, 
Soarele cunoscut cu mintea, trimite aceste daruri ca 
pe ni§te raze §i le da sufletului care-L prime§te pe El 
cu credlnta §i cu iubire de bunatate, ca pe o rasplata^®. 

lor se intiparesc in mod exclusiv in inima inmuiata sau zdrobita 
de umilinta §i de iubirea lui Dumnezeu, §i prin aceasta deschisa 
total lui Dumnezeu, o lumina clara, opusa Tntunericului in care 
orbecaie, plin de amintirile ispititoare ale pacatelor, t§i face loc 
in ea. Lumina care umple atunci inima nu e, dupa explicarile lui 
Teolipt, o lumind a cunoafterii teoretice, ci a simtirii evidente 
§i iubitoare a prezentei lui Hristos; orizontul deschis de acea lu¬ 
mina e un orizont al comuniunii cu Hristos, in care inima a intrat 
ie§ind din mgustimea inchisorii m limitele eului propriu, e un 
orizont al vietii, ai curafiei, ai bucuriei, al pacii. 

39. Acest orizont se deschide paitii celei mai din launtru a su¬ 
fletului, in care nu poate patrunde cugetarea pana ce nu se §terg 
din ea amintirile ispititoare ale poftelor pacatoase, preocupate de 
placeri egoiste. Acestea fin sufletui nu numai inchls in limitele lui, 
ci §i in zona cea mai de suprafata, unde se produc acele placeri. 
Scapata de ele, cugetarea patrunde prin rugaciunea neincetata, 
deci staruitoare, sau prin pomenirea neincetata a numelui lui 
Hsus, facuta cu caldura umilintei, in partea cea mai din launtru §1 
capabila de cea mai mare slmtire a sufletului, sau m inima, care 
este casa lui Hristos, deschizand aceasta casa pentru Hristos prin 
insa^i intrarea sa in ea. Numai deschizand sau actualizand aceste 
potente de simtire ale inimii, cugetarea se mtalne§te acolo cu 
Hristos. Numai acolo Hristos, Soarele mai presus de simturi §i de 
Tnfelegere, i§i daruie§te sufletului care L-a prlmit la Botez cu cre- 
dinfa razele Lui datatoare de lumina, de caidura duhovniceasca. 
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Deci, §ezand in casa, pomene§te pe Dumnezeu, 
ridicandu-ti mintea de la toate §i aruncand-o spre 
Dumnezeu fara de glas. §i toata simtirea inimii 
vars-o inaintea Lui §i lipe§te-te prin dragoste de 
El^°. Caci pomenirea lui Dumnezeu este vede- 
rea lui Dumnezeu, Care atrage privirea §i dorinta 
mintii spre El §i o mvaluie m lumina din jurul Lui'**. 
Intorcandu-se mintea spre Dumnezeu, dupa ce 
opre§te toate intelesurile care dau chip lucrurilor, 
II prive§te tn afara de orice chip"*^. §i in ne§tiinta 

de pace, de iubire, de bucurie. Din nou Teolipt spune ca Hristos 
Se ive§te m acel interior intim al omuiui numai cand sufietul li 
prime§te cu credinta fi cu iubire de bunatate, sau de bunatate 
echivalenta cu frumusetea (cu fiiocaiia). 

40. Teoiipt cere atat pomenirea lui Dumnezeu, cat §i av^n- 
tarea mintii spre Dumnezeu, fara de glas. Cum se pot Impaca 
acestea doua? numai a§a: ca mintea poate gandi la Dumnezeu 
fara cuvinte. Aceasta e a§a-zlsa „rugaciune pur gandita" ()a,ovo- 
XcyioTOq euxfi). Ea cere o deosebita concentrare a mintii la Dum¬ 
nezeu. O rugaclune rostita prin cuvinte poate deveni adesea o 
rugSciune formala, numai cu buzele, o rugaciune care se repeta 
prin obifnuinfa, mintea omuiui desparfindu-se de ea §i lasandu- 
se prinsa in alte ganduri. O rugaciune pur gandita tine tnsa min¬ 
tea tntreaga concentrate in ea. In aceasta rugaciune mintea este 
§i ramane strans lipita de Dumnezeu. Futerea acestei stranse ali- 
piri de Dumnezeu ii vine insa mintii din simtirea unei mari iubirl 
a inimii fata de El. Toata simtirea de care e capabil credinclosul 
prin inima lui se varsa sau se indreapta spre Dumnezeu. 

41. Dar simUrea inimii fata de Dumnezeu e provocata, la ran- 
dul ei, de vederea Lui duhovniceasca (intelegatoare). Prin vederea 
aceasta Insu§i Dumnezeu atrage cugetarea mintii §1 simtirea in¬ 
imii spre El §i le umple de lumina Lui. Astfel, staruirea ganduiui la 
Dumnezeu, sau pomenirea Lui nemcetata, e pricinuita de vederea 
Lui sau vederea Lui e pricinuita de pomenirea Lui neincetatS. 

42. Vederea lui Dumnezeu este insa mai presus de orice chip. 
Caci chipul este expresia unui inteles, care §i el define§te, pune 
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care covar§e§te orice cuno§tinta, din pricina slavei 
neapropiate, i se umple vederea de lumina"^^. Fara 
sa cunoasca pe Cel vazut, din pricina neputintei de 
a-L cuprinde, II cunoa§te din pricina adevarului Ce- 
lui ce exista propriu-zis §i e singur mai presus de 
existenta"^"^. Hranindu-§i dragostea §i intarindu-§i 


ni§te hotare. Dumnezeu este insa mai presus de orice definire, 
de orice hotarnicire, deci de orice chip sau inteles. 

43. Dar aceasta vedere a lui Dumnezeu e totu§i o vedere 
reala, caci Dumnezeu este real. Ea e cuno§tinta reala. Sufletul 
nu experiazS un gol, ci o prezenta, o plenitudine deosebita de 
el. Aceasta e o cuno§tinta ce depa§e§te orice cuno§tinta. Ea se 
numefte necuno§tinta In sens de depa§ire (Ka&’t)7tEpoxTiv); sufle¬ 
tul e cople§lt de experienfa prezenfei lui Dumnezeu. Aceasta 
deosebe§te prezenfa lui Dumnezeu §i cunoa§terea Lui de orice 
alta prezenta §i cunoa§tere. §i totu§i aceasta cuno§tinta, mai 
presus de orice cunoftinta care define§te, se datore§te slavei 
Lui inaccesibile. Acesta e un al doilea paradox. lar un al treilea 
e ca Slava aceasta, de§i nu se poate deflni in ea tnsa§i, umple de 
stralucire privirea celui ce cauta la ea. O analogie avem in faptul 
ca Slava unei persoane umane sau bunatatea ce iradiaza din ea 
ne e aproape §i totu§i nu o putem defini, de§i ea ne patrunde. 

44. Se opereaza cu notiuni de ale lui Dionisie Areopagitul. 
Dar ele primesc aici o aplicare practica, devin traite. Dumnezeu 
e mai presus de existenta, deci transcendent modului nostru 
de a fi, care e simplu existent sau precar existent, §i cunoa§terli 
noastre care e capabila sa cuprinda numai acest fel de existenta, 
cunoa§tere care are §1 ea ceva precar, fragil, nesigur in ea. Supra- 
existenta lui Dumnezeu e totuf i experiata, dar ca o realitate ferm 
f i infinit existenta, ca o realitate care ne cople§te§te §1 a carei ex- 
perienta este indefinibila. Dumnezeu Se impune prin experienta 
ca supremul adevar, ca adevarul prin excelenta, ca adevarul pur 
§i simplu, ca singurul adevar In sensul propriu al cuvantului. §i 
simtim ca tot El ne da §i puterea sa-Lsesizam ca atare, deoarece 
nol nu avem in existenta noastra precara organul capabil sa se- 
sizeze existenta mai presus de existenta noastra. 
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sargulnta cu bogatia bunatatii ce izvora§te de aco- 
lo, se invrednice§te de odihna §i fericire nesfar§lta*^. 

Acestea sunt semnele pomenirii cu osardie 
deplina. lar rugaciunea este convorbirea cugetarii 
cu Domnul, cuvintele rugaciunii strabatand la Dum- 
nezeu impreuna cu mintea intinsa intreaga spre El. 
Caci mtelegerea rostind necontenit numele Domnu- 
lui §1 mintea urmarind atenta §1 cu iimpezime che- 
marea numelui dumnezeiesc, lumina cuno§tintel 
lui Dumnezeu umbre§te tot sufletul ca un nor lumi- 
nos"'^®. Pomenirii lui Dumnezeu cu osardie li urmeaza 
dragostea §i bucuria. „Adusu-mi-am aminte de Dum¬ 
nezeu, zice, §i m-am veselit" (Ps. 76,3). lar rugaciunea 
curata e urmata de cuno§tinta §i umilinta. „In ziua in 


45. Sufletul ajuns prin dar la aceasta experienta a lui Dum¬ 
nezeu are totul. Mimic nu-1 atrage mai sus. El se aflS Tntr-o satu¬ 
rate deplina a setei sale de cunoa§tere, intr-o odihna a tuturor 
tensiunilor sale, intr-o fericire nesfar§ita. El nu se plictise§te cu 
ceea ce experiaza, pentru ca realltatea aceea nu are hotar, nu 
poate fi definita. De aceea nu cauta sa treaca mai sus, caci nu e 
granifa peste care sa poata trece mai sus, nici sa coboare pentru 
a repeta aventura urcu§ului la mai multul pe care i-a parasit, in 
sens origenist sau antroposofic. 

46. Cuvintele rugaciunii ating pe Dumnezeu pentru ca min¬ 
tea tnsa§i tl atinge. Mu mai e niciun interval intre mintea care 
vorbe§te cu Dumnezeu in rugaciune §i El insu§i. Dar disparitia in- 
tervalului nu se datore§te unui actde depa§ire fizica a Lui, ci unei 
alipiri depline a cugetarii, a infelegerii §i a iubirii de Dumnezeu. 
Dumnezeu umple cu prezenta Sa intelegerea §i simtirea mintii. 
Infelegerea e totodata experienfa a prezentei Celui in^eles. §i ea 
e neintrerupta. Ea e o lumina a cuno§tintei care invaluie sufletul 
ca un nor luminos, care-1 patrunde in intregime §i-l face intreg 
luminos. Dar sufletul are con§tiinta Clara ca aceasta lumina nu 
se na§te din el, ci izvora§te din Dumnezeu cel personal, infinit §i 
transcendent (le§. 40, 32). 
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care Te voi chema pe Tine, zice, iata am cunoscut ca 
Dumnezeu meu e§ti Tu" (Ps. 55, 9), „Jertfa lui Dum- 
nezeu, duhul umilit" (Ps. 50, 18), Caci mintea §i cu- 
getul ce se infati§eaza lui Dumnezeu printr-o simtire 
puternica §i printr-o rugaciune fierbinte sunt urmate 
§i de umilinta sufletului"^’. lar daca mintea, cuvantul §i 
duhul alearga §i cad inaintea lui Dumnezeu, cea din- 
tai prin luare-aminte, cel de-al doilea prin chemare, iar 
cel de-al treilea prin umilinta §i dragoste, intreg omul 
din launtru liturghise§te Domnului^®. „Sa iube§ti, zice, 
pe Domnul din toata inima ta" (Deut. 6, 5), 

Dar vreau sa §tii §i aceasta: nu cumva socotind 
ca te rogi, sa umbli departe de rugaciune, sa te 
ostene§ti fara ca§tig §i sa alergi in de§ert. Aceas¬ 
ta se intampla la cantarea cu gura, cand mintea e 
purtata in alta parte §i e impartita intre patimi §i 
iucruri, incat se intineaza §i intelesul cantarii. Dar 
aceasta se intampla §i cugetarii, Caci adeseori 
strabatand aceasta cuvintele rugaciunii, mintea nu 
o insote§te §i nu se atinte§te spre Dumnezeu, cu 
Care se face convorbirea rugaciunii, ci e abatuta 
pe furi§ de anumite ganduri. Atunci cugetarea spu- 
ne din obi§nuinta cuvintele, iar mintea luneca de 
la cuno§tinta lui Dumnezeu. Ca urmare, §i sufletul 

47. De Dumnezeu nu se poate apropia cineva cu o specu¬ 
late teoretica, ci cu o inima strapunsa de con§tiinta micimii §i 
pacato§eniei proprii. in starea aceasta se experiaza prezenta iui 
Dumnezeu, patrunzand prin ranile unei astfel de inimi strapun¬ 
sa prin toate locurile. intr-o astfel de inima Dumnezeu patrunde 
cu razele iubirii Sale blande, tamaduitoare §i curatitoare. 

48. Avem aici o definitie a Liturghiei launtrice demna de 
refinut. Ea e o predare a omului intreg lui Dumnezeu, prin aten- 
(ie Tncordata, prin chemare aprinsa de dor (epicleza) §i prin stra- 
pungerea fi umilinfa intregii fiinte. 
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se arata fara intelegere §i fara a§ezare, intrucat 
mintea s-a impra§tiat in niscai naluciri sau spre cele 
ce e furata sau voie§te. lar nefiind de fata cuno§tinta 
in rugaciune §i cel ce se roaga neinfati§andu-se Ce- 
lui caruia I se roaga, cum se va indulci sufletul? 
cum se va veseli inima care se face ca se roaga, dar 
nu face rugaciunea adevarata?"*®. „Veseli-se-va, zice, 
inima celor ce cauta pe Domnul" (Ps. 104, 3). Dar pe 
Domnul H cauta cel ce se apropie de Dumnezeu cu 
tot cugetul §i cu inima fierbinte §i inlatura tot gandul 

49. S-ar parea ca aici avem un ecou al metodei celor trei 
moduri ale rugaciunii, care circula in acel timp §i era atrlbuita 
de unii Sfantului Simeon Moul Teolog, fara sa fie de fapt a lui. 
Ea a fost publicata in limba greaca veche de J. Hausherr S. J., 
La methode de I'oraison hesychaste, in „Orientalia Christiana 
Periodica", vol. IX, 2, nr. 36, 1927, pp. 102-209, iar in neogreaca 
in rUocalia §i in P.Q. 120, 701-710; vezi elemente noi despre ea la 
Pr. D. Staniloae, Viata §i mvafatura Sfantului Grigorie Palama, 
Sibiu, 1938, p. 45 §.u. Dar la Teolipt distinctia intre cele trei mo¬ 
duri e mult mai clar expusa. Dupa el, exlsta o rugaciune facuta 
numai cu buzele, neinsofita de cugetare, apoi o rugaciune care 
e insotita de cugetare, dar cugetarea ramane la intelesul logic 
al cuvintelor; §i, in sfar§it, o rugaciune in care mintea insa§i se 
scufunda in experienfa prezen^ei iui Dumnezeu. Teoiipt face o 
deosebire intre cugetarea care ramane ia continutui cuvintelor 
in el insu§i, §i intre experienta lui Dumnezeu insufi ca Persoana 
prezenta de catre mintea intrata intr-o stare de sensibiiitate, 
de umiiinta, de strapungere, de con§tiinta a pacato§eniei §i de 
pocainta neincetata. Ea e intalnire intre persoana umana, care 
are totui de la Dumnezeu, fi Persoana lui Dumnezeu, Care da 
totui. Cata vreme mintea se mi§ca numai intre ideiie despre 
Dumnezeu, se comporta ca una care-L manipuleaza ca pe un obi- 
ect, plina de incredere in puterile ei de cunoagtere, dar in fond 
ramanand departe de reaiitatea dumnezeiasca. Mumai rugaciu¬ 
nea facuta cu mintea indulcefte cu adevarat sufletul §i inima, 
umplandu-le de puterea §i de bunatatea Lui, cum spune Teolipt. 
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lumii, pentru cuno§tinta §i dragostea lui Dumnezeu, 
care rasare din rugaciunea neincetata §i curata^°. 

Pentru a lamuri mai bine vederea mintii prin po- 
menirea lui Dumnezeu §i pretul ce-1 are rugaciunea 
curata in cuget, ma voi folosi de ochiul §i limba tru- 
pului ^ca icoane. Caci ceea ce este pentru ochi pu- 
pila §i pentru limba rostirea cuvantului, aceea este 
pentru minte pomenirea lui Dumnezeu §1 pentru 
cugetare rugaciunea^'. Precum ochiul, prinzand 


50. Rugaciunea curata e cea de al treilea fel, pentru ca s-a 
curatit chiar §i de intelesurile logice ale cuvintelor, mtrucat cel 
ce se roaga s-a intalnit fata catre fata cu Dumnezeu, ca de la per- 
soana la persoana, fara intervalul nici unor ganduri Tntre ele. Mai 
bine zis, in aceasta rugaciune cugetarea sau intelegerea e ridi- 
cata la Dumnezeu ca la unicul §1 singurul continut vlu, personal, 
indefinlt §i infinit al ei. Ea a ie§it din starea de separatie de Dum¬ 
nezeu; de aceea nu mai e numal o minte care cugeta la Dum¬ 
nezeu, ci o persoana plina de dragoste fata de alta persoana, 
care este Dumnezeu, dragoste care se produce §1 se manifesta 
din plin numai in intalnirea unei persoane cu o alta, in cazul de 
fata a intalniril persoanei umane cu Dumnezeu ca Persoana. 

51. Precum ochiul vede prin pupila §i precum limba se 
exprima prin cuvant, a§a mintea vede pe Dumnezeu prin po¬ 
menirea Lui, fi cugetarea o articuleaza prin rugaciune. Vedem 
din nou cum Teollpt face o deosebire intre mintea care intuie§te 
prezenta lui Dumnezeu ca intreg, ca Persoana, §i intre cugeta¬ 
rea in care mintea se ramifica in acte indreptate spre intelesuri 
partiale, definite separat, de sine statatoare, deplin exprima- 
bile. In minte se deapana amintirea lui Dumnezeu ca Persoana, 
e adusa sau tinuta prezenta Lui ca Persoana, pe cand in cuge¬ 
tare se in§ira intelesurile cuvintelor rugaciunii care se refera la 
diferite insu§iri §i binefaceri ale lui Dumnezeu. Dar pomenirea 
aceluia§i Dumnezeu cu mintea in starea de rugaciune §i medi- 
tarea la diferitele intelesuri ale Lui cuprinse in cuvintele ruga¬ 
ciunii trebuie sa mearga impreuna. Cand cugetarea se desparte 
de minte §i mintea de caldura inimil, rugaciunea nu mai e o 
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lucrul vazut cu simtirea vazului, nu da niciun glas, 
dar prin experienta vederii prime§te cuno§tinta lu- 
crului vazut, a§a §i mintea, apropiindu-se prin po- 
menire cu dragoste de Dumnezeu §i alipindu-se de 
El cu simtire fierblnte §i intru tacerea celei mai sim¬ 
ple intelegeri, e invaluita de lumina dumnezeiasca, 
primind arvuna stralucirii viitoare^^. §i precum 
limba, rostind cuvinte, descopera voia nevazuta a 
mintii, celui ce asculta, a§a §i cugetarea, vestind 
scurtele silabe ale cuvintelor rugaciunii, des §1 fier- 
binte, descopera cererea sufletului, lui Dumnezeu, 
Care §tie toate, prin staruirea in rugaciune §i prin 
frangerea statornica a inimii. lar frangerea inimii 
deschide inima lubitorului de oameni §i face inima 
rugatorului sa primeasca mantuire bogata^^. Caci 


experienta emofionala a prezentei lui Dumnezeu ca Fersoana 
iubitoare §i vrednica de nesfar§ita iubire. 

52. Mintea nu e un organ de cunoagtere teoretica a lui 
Dumnezeu, ci de experienta emotionala, dar §i de intelegere 
nedivizata a lui Dumnezeu, nedivizata Tn noduni §i mai presus 
de cuvant. Aceasta experienta nemijlocita a prezentei lui Dum¬ 
nezeu echivaleaza cu experienta luminii Lui, ca arvuna a luminii 
viitoare, care va fi manifestarea deplinei Lui prezente iubitoare. 

53. O alta deosebire intre vederea lui Dumnezeu de catre 
mlnte §i rugaciunea catre El facuta de cugetare, fara ganduri 
straine, este ca prin prima se umple mintea insa§i de lumina lui 
Dumnezeu, pe cand prin a doua se talcuiesc in cuvinte, nu oa- 
menilor, ci lui Dumnezeu, trebuintele sufletului, sau starea lui de 
frangere emodonala a inimii in fata lui Dumnezeu. Prin aceasta, 
intre vederea mintii §i rugaciunea cugetarii apare o noua lega- 
tura: comunicand lui Dumnezeu starea lui de zdrobire, de umi- 
linta, sufletul face pe Dumnezeu sa Se deschida §i mai mult 
rugatorului, §i prin aceasta el prime§te mantuire §i mai bogata; 
sau vede §i mai mult pe Dumnezeu, fapt care produce in mintea 
lui o §i mai mare emoUe iubitoare. 
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„inima infranta §i smerita Dumnezeu nu o va urgi- 
si" (Ps. 50, 18). §i te va calauzi la rugaciunea curata. 

A§a se mtampla §i cu imparatul de pe pamant, 
Cand te apropii de el §i te infati§ezi cu trupul, daca te 
rogi cu gura §i cauti cu ochiul la el, iti atragi bunavointa 
imparateasca. Fa §1 tu aceasta, fie in ob§tea biseri- 
cii, fie in singuratatea chiliei. Adunandu-te cu fratii 
in Domnul, precum 1 te infati§ezi cu trupul §i-l aduci 
cantare cu gura, a§a tine-ti §i mintea atenta la cuvin- 
te §i la Dumnezeu. Prin aceasta mintea va §ti cu cine 
vorbe§te §i se intalne§te®^. Caci daca cugetarea se 
indeletnice§te in chip mcordat cu rugaciunea, inima 
se mvrednice§te de o bucurie ce nu poate fi rapita 
§i de o pace de negrait. lar daca §ezi in chilie singur, 
lipe§te-te de rugaciunea cea din cugetare, cu minte 
treaza §i cu duh zdrobit. §i vederea te va umbri pe tine 
prin trezvie §i cuno§tinta §i se va sala§lui in tine prin 
rugaciune; iar mtelepciunea se va odihni in tine prin 
umilinta, izgonind placerea nerationala, §i va aduce 
in.tine dragostea dumnezeiasca®®. 


54. Mintea va §ti nu de atingerea de o realitate impersonala, 
ci se va intalni cu Dumnezeu Persoana, cu Cineva, cu supremul 
Cineva. 

55. Prin cugetare, cel ce se roaga spune ceva lui Dum¬ 
nezeu, prin mintea treaza sta mcordat in fata lui Dumnezeu 
ca Persoana, prin duhul zdrobit §i umilit tralefte cu adanca 
emofie aceasta intainire cu Dumnezeu, care umple inima de 
bucurie §i pace. Prin trezvia mintil, cel ce se roaga sesizeaza 
prezenfa lui Dumnezeu ca o vedere care-L invaluie in lumina, 
prin cugetarea lui se va sala§lui in el, in cursul rugaciunii, 
cuno§tinta, care li da o oarecare expresie deslu^ita a vederii 
lui Dumnezeu, sau a trairii generale a prezentei Lui. in acela^i 
timp, prin rugaciune se va odihni In el intelepciunea, care nu 
e nici ea o stare rafionala rece, ci o dulce simtire de echilibru. 
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Crede mie, celui ce-ti spun adevarull Daca in 
toata lucrarea ta va fi nelipsita rugadunea, aceasta 
maica a bunatatilor, nu vei atipi pana nu vei primi 
pe Mire, Care te va duce inauntru §i te va umplea de 
slava de veselie negraita. Caci ea inlatura toate 
piedicile, neteze§te cararea virtutii §i o face u§oara 
celui ce o cauta. la aminte la modul rugaciunii cu cu- 
getul: convorbirea cu Dumnezeu departeaza gandu- 
rile patima§e; cautarea mintii la Dumnezeu alunga 
intelesurile lumii; umilinta sufletului izgone§te 
dragostea de trup. Rugadunea, rostlnd neincetat 
dumnezeiescul nume, se vade§te ca o conglasuire 
§1 unire a mintii cu ratiunea §i cu sufletul. „Caci 
unde sunt doi sau trei adunati in numele Meu, aco- 
lo sunt §i Eu in mijlocul lor" (Mate! 18, 20). Astfel, 
deci, rugadunea, adunand din invrajbirea prin pa- 
timi §i legand intre ele §1 cu sine cele trei parti ale 
sufletului, une§te sufletul cu Dumnezeu, Cel in trei 
Ipostasuri. Intai §terge din suflet ru§inea pacatului 
prin chipurile virtutii, apoi, zugravlnd iara^i 
frumusetea trasaturilor dumnezeie§tl prin sfanta 
cuno§tinta dobandita in vremea ei, infati§eaza su¬ 
fletul lui Dumnezeu. lar sufletul indata cunoa§te pe 
Facatorul sau. Cad „in ziua in care Te voi chema, 
iata am cunoscut ca Dumnezeul meu e§ti Tu" (Ps. 
55, 9). Dar e §i cunoscut de Dumnezeu. Cad zice: 
„A cunoscut Domnul pe cei ce sunt ai Lui" (2 Tim. 2, 
19). Cunoa§te pe Dumnezeu pentru curatia chipu- 
lui, cad tot chipul tinde spre model §1 e legat de el; 

de cuviinta, produsa de umilinta, din care nu lipse§te totu§i 
ratiunea, o simtire delicata care alunga grosolania volup- 
tatilor nerationale §i oarbe m egoismul lor §i aduce in suflet 
dragostea dumnezeiasca. 
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§i e cunoscut pentru asemanarea prin virtuti, caci 
prin aceasta are §i cuno§tinta lui Dumnezeu §i e 
cunoscut de Dumnezeu^®. 


56. Rugaciunea unifica cele trei puteri ale sufletului sfa§iate 
prin patlmi. Ea nu e numai a mintii, sau numai a ratiunii care 
define§te in mtelesuri intuitia totala a prezenjei lui Dum¬ 
nezeu, proprie mintii, sau numai a inimii care traie§te cu simtirea 
aceasta prezenta. Avand un caracter complex, rugaciunea e sin- 
gurul mijloc de unificare a sufletului. §1 numai astfel unificat §1 
devenit capabil sa traiasca realitatea de bogatie complexa a lui 
Dumnezeu, sufietul poate sesiza prezenta lui Dumnezeu §i se 
poate uni cu El. Sau invers: rugaciunea are puterea sa unifice 
sufietul pentru ca se une§te cu Dumnezeu cel atotcomplex, dar 
Unul m aceasta bogatie complexa, cu Dumnezeu care e o uni- 
tate intreita: Mintea, Logosul §i Duhul vietii, sau Tatal, Fiul (Cu- 
vantul) in Care Tatal sau Mintea Se reveleaza, §i Duhul Sfant, in 
Care Tatal §i Fiul Se unesc in iubire. Sufietul se une§te cu Dum¬ 
nezeu prin rugaciune, fara sa paraseasca complexitatea lui, in- 
trucat in el se imprima complexitatea unitara a lui Dumnezeu. 
lar aceasta imprimare se face prin rugaciune, cand sufietul se 
apropie la maximum de Dumnezeu §i se deschide Lui. Ruga¬ 
ciunea este astfel o comunicare vie intre suflet §i Dumnezeu §i 
viceversa. Prin ea vin in suflet §i se imprima §i virtutile care i§i 
au originea in bunatatea iradianta a lui Dumnezeu. §i tot prin 
ea vine in suflet cunoftinta de Dumnezeu, experiat in diferite 
grade de intensitate. Caci prin rugaciune vede §i simte sufietul 
pe Dumnezeu in bogafia Lui spirituala ?i vie. lar cuno§tinta e din 
amandoua partile. C3ci prin rugaciune se infaptuie§te o mi§care 
atat din partea sufletului spre Dumnezeu, cat §1 din partea lui 
Dumnezeu spre suflet, dat flind ca nlci sufietul, nici Dumnezeu 
nu sunt obiect, ci fiecare se mi§ca in llbertate §i cu mare Interes 
spre celalalt. Sufietul cunoa§te pe Dumnezeu prin rugaciune, 
intrucat prin ea se activeaza relatia lui, ca Hind chip al lui Dum¬ 
nezeu, cu modelul sau. Dar §i Dumnezeu cunoa§te sufietul, in¬ 
trucat acesta s-a deschis prin virtuti, §i in mod culminant prin 
rugaciune, lui Dumnezeu, intrucat Dumnezeu insu§l S-a Impri- 
mat, iradiind in suflet, prin virtuti §i prin rugaciune. Propriu-zis, 
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Cel ce se roaga sa primeasca bunavointa impa- 
rateasca folose§te trel cai: sau se roaga cu graiul, 
sau se infati§eaza tacand, sau se arunca la picioa- 
rele celui ce poate sa-1 ajute. Rugaciunea curata, 
unind mintea, cuvantul §i duhul cu sine, prin cu- 
vant cheama numele lui Dumnezeu, prin minte se 
atinte§te fara impra§tiere spre Dumnezeu cel che- 
mat, iar prin duh li arata umiiinta §i dragostea, §i a§a 
ca§tiga mila Treimii fara inceput, a Tatalui, a Fiului §i 
a Sfantului Duh, Dumnezeu cel unuF^. Precum feluri- 
mea mancarurilor treze§te pofta dupa imparta§irea 
de ele, a§a feluritele virtuti trezesc sarguinta mintii. 
De aceea, pa§ind pe calea cugetarii, alege cuvintele 
rugaciunii §i le spune Domnului, strigand pururea 
§i neslabind, cerand staruitor §i neru§inandu-te, ca 
vaduva care a ca^tigat mila judecatorului nemdu- 
plecat. Facand a§a, umbli m duh, nu iei aminte la 
poftele trupe§ti, nu intrerupi rugaciunea neincetata 

virtutile ca deschideri statornicite, dar mereu in actiune, prin 
fapte §i prin rugaciune, animate de pomenirea lui Dumnezeu, 
sunt atat chipuri de cunoa§tere a lui Dumnezeu de catre suflet, 
cat §i de cunoa§tere a sufletului de catre Dumnezeu, fiind mereu 
§i tot mai mult deschis lui Dumnezeu. 

57. Aici Teolipt arata ca prin ratiune intelege totodata cuvan¬ 
tul. Caci in cuvinte se exprima intelesurile desprinse de ratiune 
din indefinitul lui Dumnezeu, sesizat de minte prin atintirea ei in 
intregime spre Dumnezeu cel infinit, intr-o traire complexa, dar 
unitara, sesizat ca Treime personala de catre om ca persoana. 
lar duhul traie§te aceasta sesizare a prezentei personale a lui 
Dumnezeu ca simtire. Ratiunea, sau cuvantul, cand e deplin, da 
prin urmare expresie §i simtirii traite de suflet in fata lui Dum¬ 
nezeu, sau pocaintei, dragostei, umilintei. Dar umiiinta, pocainta, 
dragostea sunt intampinate de Dumnezeu cu mila §i iubirea Lui. 
Sufletul il experiaza pe Dumnezeu in rugaciune §i in acest act de 
intampinare al Lui. 
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prin ganduri lume§tl §i e§ti biserica a lui Dumnezeu, 
laudand pe Dumnezeu in chip neimpra§tiat. Rugan- 
du-te astfel cu cugetarea, te invrednice§ti sa treci §i 
la amintirea lui Dumnezeu §i sa patrunzi in cele as- 
cunse ale mintii §1 sa prive§ti prin vederi tainice pe 
Cel nevazut §i prin revarsari de cuno§tinta §i de dra- 
goste sa liturghise§ti numai lui Dumnezeu^®. 

58. Ratiunea sau cugetarea, care desprinde §i exprima Tn 
rugaciune, din mintea ce traie§te in mod nehotarnicit nehotar- 
nicirea lui Dumnezeu, diferite intelesuri, este totodata o mtelege- 
re. Aceasta, fiind imbibata de umilinta inimii §1 sesizand mila Lui, 
face sa se intipareasca in ea virtutile ca trasaturi ale bunatatii 
lui Dumnezeu in fiinta umana. lar aceasta imparta§ire de Dum¬ 
nezeu, primita de minte Tn mod indefinit, simfita de inima cand 
mintea e unita cu ea, specificata in intelesuri de cugetare, e atat 
de dulce, de hranitoare, ca atat mintea, cat §1 infelegerea §i inima 
doresc sa li se dea in tot mai mare masura §i ia nesfar§it. De aici 
vine vointa §i puterea de a nu intrerupe rugaclunea, prin care 
sufletul unificat se imparta§e§te in modul acesta de Dumnezeu. 
Aceasta vointa §i putere ajuta sufletul unificat sa ajunga la o 
stare de pomenire neincetata a lui Dumnezeu. Dar pomenirea 
e produsa in suflet de trairea prezentei lui Dumnezeu, §i trairea 
neincetata a acestei prezente mentine neincetata amintirea lui 
Dumnezeu. Intre pomenirea lui Dumnezeu §i trairea prezenfei 
Lui nu e nicio separatie. Mintea patrunde astfel tot mai adanc 
in bunatatile lui Dumnezeu, ascunse celor ce nu se afla in lega- 
tura staruitoare cu El prin pomenire neincetata. Dar a patrunde 
in cele ascunse ale lui Dumnezeu inseamna a patrunde toto¬ 
data in cele ascunse ale mintii, in acel altar deschis in interior 
spre inaltlmile dumnezeie§ti, in puterile neftiute ale mintii de 
a sesiza acele inaltimi, puse in lucrare prin rugaciune. Caci cu 
acele puteri vede ea tainlc pe Acela din Care ii vin revarsari de 
cuno§tinta §i de iubire. Caci ele sunt puteri pe care mintea le 
are cu acest rost de a primi Tn ele in mod unitar pe Dumnezeu, 
cSnd prin rugaciune Ti liturghise§te slngura lui Dumnezeu sin- 
gur, deta§ata adica de toate, inaltata ihtr-o suprema intimitate 
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lar cand te vezi slabind in rugaciune, folose§te o 
carte §i, luand aminte la citire, prime§te cuno§tinta. Nu 
trece peste cuvinte grabit. Descoase-le cu cugetarea §i 
aduna-le m vistieria mintli. Pe urma, gande§te la cele 
citite, ca sa ti se indulceasca cugetarea din intelegere 
§i sa-ti ramana neuitate cele citite. Prin aceasta ti se 
va aprinde inima de cugetarile dumnezeie§ti. „ln cu- 
getui meu, zice, se va aprinde foe" (Ps. 38, 4). Caci 
precum mancarea induice§te gustui cand e subti- 
ata prin dinti, a§a §i cuvintele dumnezeie§ti, intor- 
candu-se mereu in suflet, imbogatesc intelegerea §i 
o mveselesc. „Cat de duici limbii mele sunt cuvintele 
Tale" (Ps. 118, 103). la in inima ta cuvinteie evangheli- 
ce §i poveteie fericifilor Parinti, cerceteaza vietiie ior, 
ca sa pofi cugeta la ele in timpul noptii. In felul acesta, 
cand cugetarea fi se va osteni de rugaciune, o vei rein- 
noi prin citire §i gandire ia cuvinteie dumnezeie§ti §i o 
vei face §i mai sarguincioasa ia rugaciune^®. 

CU El. In aceasta liturghie mintea e, pe de o parte, intreaga in 
Dumnezeu, pe de alta in fata Lui, precum Dumnezeu e, pe de 
o parte, in minte, pe de alta, in fafa ei, a§a cum doua persoane 
care se iubesc la maximum sunt, pe de o parte, intr-o interiori- 
tate reciproca, pe de alta, una in fata alteia, intr-un mod maxim. 
Mintea e intr-o comunicare cu Dumnezeu in cuno§tinta §i in dra- 
goste mereu sporite. 

59. Cuvintele nu au numai rolul de a da expresie unor ratiuni, 
sau cugetarii, sau intelegerii, care desprinde din trairea indefinite 
a mintii in intalnirea ei cu Dumnezeu cel infinit diferite aspecte, ci 
§i de a hrani aceasta intelegere §1 de a adanci trairea indefinite a 
lui Dumnezeu de cetre minte §i de a o pune, a o tine §i adanci in 
starea de rugeciune. Ceci cuvintele despre Dumnezeu scrise de 
alfii au fost §i ele expresii ale acestei treiri in stare de rugeciune. 
In primul rand au aceaste origine §i aceaste putere cuvintele Sfin- 
tei Scripturi §i cuvintele rugeciunilor care s-au rostit cel mai des, 
adice ale rugeciunilor Bisericii. Ele s-au nescut din - §i au prilejuit 
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Psalmodiaza cu gura. Dar cu glas lini§tit§i cu supra- 
vegherea mintii, nerabdand sa la§i ceva necugetat din 
cele spuse. §i daca iti scapa ceva mintii, repeta stihul ori 
de cate ori se intampla a§a ceva, pana-ti vei avea min- 
tea insotind cele spuse. Caci mintea poate sa §i cante 
cu gura, §i sa tina §i amintirea lui Dumnezeu. Aceasta 
poti s-o afli din experienta fireasca. Caci precum cel ce 
se intalne§te cu cineva, poate sa §i vorbeasca, dar sa §i 
caute la el cu ochii, a§a §i cel ce canta cu buzele poate 
sa stea §i atintit la Dumnezeu prin atentie®°. 

nu ocoli plecarile genunchilor. Caci plecarea ge- 
nunchilor inchipuie caderea pacatului de la noi §i 
prilejuie§te marturisirea lui®'; iar ridicarea mseamna 

de nenumarate ori unor nenumaratl oameni - intalnirea mintii cu 
Dumnezeu §i ca atare sunt cele mal potrivite sa ajute mintea sa 
se ridice la aceasta intalnire, intrucat o exprima in modul cel mai 
adecvat. Dar §1 cuvlntele prin care oamenii au exprimat realltatile 
create in transparenta lor pentru Dumnezeu pot fi folosite pentru 
a ridica mintea la Dumnezeu, Ziditorul lor, §i la insu§irile Lui, re- 
alitati in care se manifesta prin fapte iubirea Lui fata de noi. 

60. Mintea poate fi activa §i in rostirea cuvintelor rugaciunii, 
dar poate starui §i in amintirea lui Dumnezeu. Cuvintele sunt in- 
sufletite §i incalzite atunci de amintirea lui Dumnezeu. Mintea sin- 
gurS face legatura intre cuvinte fi amintirea lui Dumnezeu. Daca 
mintea iese din cuvinte, acestea devin sunete goale, iar mintea nu 
mai staruie in amintirea lui Dumnezeu. Mu numai mintea leaga 
cuvintele de amintirea lui Dumnezeu, ci f i cuvintele ajuta mintea 
sa staruiasca in amintirea Lui. Singura condlUe care se cere e ca 
mintea sa nu se impraftie cand rostefte cuvintele despre Dum¬ 
nezeu sau catre Dumnezeu prin rugaciune. De aceea muite tra- 
tate ale Parintilor, descrilnd rugaciunea minUi, o prezinta ca in- 
sotita de atenfie sau de luare-aminte (Tcpoaevxri xal jipoaoxfi). 

61. Filosoful Max Scheler a spus ca o alta simfire are omul 
care se roaga in genunchi, decat stand in picioare (Die Stellung 
des Menschen im Kosmos). Aici se precizeaza natura acestei 
simUri: ea da expresie umilintei in fata lui Dumnezeu. 
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pocainta, inchipuind fagaduinta unei vieti intru vir- 
tute. Dar fiecare ingenunchere sa se savar§easca cu 
chemarea mtelegatoare a lui Hristos, ca prinzandu-ne 
cu sufletul §i cu trupul de Domnul, sa ni-L facem mi- 
lostiv pe Dumnezeul sufletelor §i al trupurilor®^. 

lar daca dai mainilor §i o lucrare lini§tita in vremea 
rugaciunii facuta cu cugetarea, ca sa alungi somnul 
trandavla, aceasta invioreaza §i ea lupta nevointei. 
Caci toate lucrarile aratate, savar§ite impreuna cu 
rugaciunea, ascut mintea, izgonesc trandavia, fac su¬ 
fletul mai vloi, iar intelegerea mai agera §i mai fier- 
binte in lucrarea rugaciunii din cugetare®^. 


62. Ridicarea dupa ingenunchere exprima fagaduinta celul 
ce s-a cait de a duce de aici mainte o viata dreapta prin virtuti. 
Cel ce s-a ridicat nu trebuie sa uite ca s-a ridicat nu pentru a 
duce iara^i o viata straina de Dumnezeu, ci pentru o viata ac- 
tiva daruita lui Dumnezeu, pentru a nu mai pacatui. El mentlne 
tn starea lui in picioare pomenirea numelui lui Hristos, §i prin 
aceasta se mentine in legatura cu El. 

63. Contrar parerli raspandite, ca cel ce practica rugaciu¬ 
nea mintii (a cugetarii) renunta la orice lucrare cu trupul, Teolipt 
vede Tn cea din urma un mijloc de ascutire, de mentinere §i de 
Tnviorare a atentiei minUi in rugaclune. Desigur, aceste mi§cari 
trupe§ti trebuie sa fie §i eie manifestari ale relaUel de rugaci- 
une a minUi cu Dumnezeu, ca §i cuvantul. Prin ingenunchere 
se exprima umilinta fata de Dumnezeu, prin ridicare, fagadu¬ 
inta unei vied drepte, prin diferite lucrari savar§ite cu mainile, 
vointa de a le face pentru intrefinerea proprie §i a altora §i prin 
aceasta de a sluji lui Dumnezeu, a§a cum 1-a destinat Dumnezeu 
Tnsu§i pe om, creandu-1. Trupul T§i actualizeaza rationalitatea 
prin toate destoiniciile ca§tigate prin diferite activitati. Dar se 
Tnduhovnice§te sau se pnevmatizeaza, adica actualizeaza radon- 
alitatea Tn mod drept, deplin §i curat, prin lucrari strabatute de 
amintirea lui Dumnezeu, care aduce Tn eie lucrarea Duhului 
dumnezeiesc Tnsu§i. 
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Cand bate toaca, ie§i din chilie, tintind cu ochii tru- 
pului la pamant, dar lucrarea din cugetare rezemand-o 
pe amintirea lui Dumnezeu; intrand apoi in biserica 
§i intregind ob§tea, nu vorbi cu cel de langa tine, nici 
nu rataci cu mintea in de§ertaciuni, ci limba sa ti se 
ocupe numai cu cantarea, iar cugetarea fixeaz-o prin 
rugaciune. lar facandu-se sfar§itul slujbei, du-te in 
chilie §i apuca-te de canonui randuit tie. 

Mergand la trapeza, nu cauta la portile fratilor, nici 
nu-ti imparti sufletul in banuieli urate. Ci vazand cele 
puse inaintea ta, da gurii mancare, iar urechii ascul- 
tarea celor ce se citesc §i sufietului rugaciunea, ca 
hranindu-te cu trupui §i cu duhul, sa lauzi in intregi- 
me pe Cel ce satura pofta ta cu cele bune. 

Sculandu-te de acolo, intra cu cuviinta §i in tacere 
in chilia ta §i ca o albina harnica ostene§te intru 
virtutile tale. Cand impline§ti o ascultare cu fratii, 
mainile sa lucreze, dar buzele sa taca, iar mintea sa 
pomeneasca pe Dumnezeu. §i daca cineva s-ar mi§ca 
vorbind fara rost, ca sa opre§ti neoranduiala, scoala- 
te §i fa metanie. 

Leapada gandurile pacatoase §i nu le lasa sa um- 
ble §i sa zaboveasca in inima ta. Caci zabovirea gan- 
durilor patima§e da viata patimilor §i omoara mintea. 
Indata ce gandurile te ataca, de la cea dintai vedere a 
lor, grabe§te-te sa le impra§tii cu sageata rugaciunii. 
Iar daca staruie lovindu-ti §i tulburandu-ti cugetarea, 
uneori retragandu-se, iar alteori navalind, sa §tii ca 
sunt intarite de voia ta ce le-a venit in intampinare. Ele 
tulbura §i supara sufletul, avand drepturi asupra lui 
din pricina infrangerii pe care a suferit-o voia noastra 
libera. Drept aceea, trebuie sa le tintuim la stalp prin 
marturisire; caci biruite, gandurile rele fug. Precum 
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atunci cand apare lumina, intunericul se impra§tie, 
a§a lumina marturisirii §terge gandurile patimilor, fi- 
ind §i ele intuneric®^ Cad slava de§arta §i trandavia 
pe care gandurile le-au avut ca culcu§ au fost nimicite, 
ruminate de marturisire §i de greaua pMimire a implini- 
rii canonului. De aceea, vazand cugetarea slobozita de 
patimi prin rugaciunea neincetata §i cu buna umilinta, 
f^ug de ru§ine. Dar cand cel ce se nevoie§te incearca 
sa tale cu rugaciunea gandurile care-1 tulbura, le tale 
pentru scurta vreme §i opre§te lucrarea lor prin lupta 
cu ele, dar nu se izbave§te pentru totdeauna daca mai 
ingaduie pricinile care-1 supara, adica odihna trupului 
§1 iubirea lumeasca de cinstiri, din pridna carora nu se 
mi§ca spre marturisire. Ca urmare, nu dob^nde^te nici 
pace, deoarece tine la sine lucrurile protivnicilor. lar 
tinand la sine vase straine, nu i se vor cere de stapanii 
lor? §i cerandu-i-se §i neslobozind lucrurile pe care le 
tine pe nedrept, cum se va putea izbavi de vrajma§ii 
sai? Dar cand cel ce se nevoie§te, intarit prin pomeni- 
rea lui Dumnezeu, va iubi dispretuirea §i chinuirea tru¬ 
pului §i i§i va marturisi gandurile fara sa se ru§ineze, 
indata se vor departa vrajma§ii, iar cugetarea elibe- 
randu-se va avea rugaciunea neincetata §i gandul la 
cele dumnezeie§ti neintrerupt®®. 

64. Marturisind gandurile rele, le tintuim la stalp §i le luam 
puterea, caci le facem de ru§ine, cum ne facem pe noi tn§ine daca 
le-am da saia§ in noi mai departe. De aceea, prin marturisire, ne 
deta§am de ele. Lumina in care sunt puse prin marturisire ie arata 
in uraciunea lor §i le ia puterea ispititoare. A le tine in noi inseamna 
a ne ascunde intr-un Tntuneric; a le marturisi inseamna a voi sa fim 
deschi§i §i a nu mai ocroti in noi ganduri pe care, din ru§ine, le ti- 
nem ascunse. 

65. Numai patimile au interes sa tina nemarturisite gandu¬ 
rile rele care le hranesc. Sufletul eliberat de patimi nu mai are 
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Leapada cu total orice banuiala ce se mi§ca in 
inima impotriva cuiva, ca pe una ce risipe§te dragos- 
tea §i pacea; §i prime§te orice necaz ce-ti vine din 
afara cu barbatie, caci prilejuie§te rabdarea mantu- 
itoare. lar rabdarea daruie§te locuinta §i odihna in 
ceruri. Petrecand zilele astfel, vei trai in viata de aici 
cu multumire, veselindu-te cu nadejdile fericite; iar 
la moarte te vei muta cu mdraznire de la cele de aici 
§i vei merge la locurile de odihna pe care ti le-a gatit 
tie Domnul, rasplatind ostenelile tale de aici, ca sa 
imparate§ti impreuna cu El. Lui 1 se cuvine slava, 
cinstea §i inchinaciunea, impreuna cu Cel fara de 
mceput al Sau Parinte §i cu Preasfantul §i bunul §i 
de viata facatorul Sau Duh, acum §i pururea §i m 
vecii vecilor. Amin. 


Al aceluia§i 

Cuvant despre lucrarea 
cea ascunsa intni Hristos 

1. Mintea care fuge de cele din afara §i se aduna in 
cele dinlauntru revine la sineinsa§i. Pe urma se une§te 
cu cuvantul pe care-1 are in chip firesc in cugetarea sa, 
§i prin cuvantul pe care-1 are in chip fiintial se une§te cu 
rugaciunea, iar prin rugaciune urea la cuno§tinta de 
Dumnezeu, cu toata puterea §i simtirea ei iubitoare. 

interes sa tina in sine gandurile rele. Dar numai rugaciunea 
netneetata, facuta cu parerea de rau a umiiintei §i a strapungerii 
inimii, (inand sufletul lipit de Dumnezeu, il dezlipe§te de pati- 
mile in care stapane§te uitarea de El. Rugaciunea scurta, tinand 
sufletul lipit de Dumnezeu numai scurt timp, alunga §i patimile 
§i gandurile ce le hranesc numai pentru scurt timp. De aceea 
e necesara rugaciunea netneetata fi fara sfar§it pentru a dez- 
radacina patimile §1 a alunga gandurile rele pentru tot timpul. 
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Atunci pofta se duce de la trup §i toata simtirea iubi- 
toare de el i§i inceteaza lucrarea, iar cele frumoase 
ale pamantului se arata neatragatoare. Cad sufletul, 
aruncand inapoia sa toate ale trupului, porne§te pe 
urma frumusetii lui Hristos®^ umbland dupa ea cu 


66. Teolipt este mereu preocupat de raportul mintii cu cuge- 
tarea §i cu cuvantul. Cugetarea este lucrarea prin care mintea in- 
tra in relatie speciala cu diferitele obiecte sau subiecte. In acest 
rol cugetarea descopera mtelesurile lucrurilor §i aceste inte- 
lesuri exprimate sunt cuvinte. Astfel, cuvintele sunt implicate 
virtual m cugetare §i deci in minte, dar §i imbogatesc mintea §i 
cugetarea, prin specificarea exprimata a Tntelesurilor lucrurilor 
reale. Cuvintele sunt relatiile exprimate ale mintii cu realitatile 
specificate prin cugetare. Propriu-zis ele indica realitatile, deci 
tin de realitati, dar intrucat intelesurile realitatilor sunt desco- 
perite de minte prin cugetare, cuvintele se pot socoti ca tinand 
fiintial de minte sau de cugetarea ei, Tndreptata spre realitatile 
specificate, sau cu vointa de a le specifica. Caci a§a cum nu pot 
fi lucruri care sa nu poata fi intelese de cugetarea mintii, a§a nu 
e cugetare a mintii fara capacitatea §i necesitatea de a se actu- 
aliza prin descoperirea §i exprimarea lucrurilor §i persoanelor. 
Astfel se poate spune ca radacinile potenfiale ale realitatilor 
sunt in minte ca chip al Mintii supreme. Care le are potential ca 
ultima origine a lor, §i al Logosului sau Cuvantului suprem. Care 
le cugeta specificat din eternitate §i le exprima de cand le cre- 
eaza §i apoi in mod concret omenesc, de cand S-a intrupat. 

Dar mintea care e Tndreptata prin cugetare numai spre lu¬ 
cruri e oarecum in afara de sine, numai mintea a carei cugetare 
e Tndreptata spre Dumnezeu §i exprima prin cuvinte relafia cu El, 
specificand Tntelesurile Lui Tntr-un mod oarecum impropriu §i ana¬ 
logic cu lucrurile create de El, dar mereu Tntr-un efort de depa§ire 
a acestei specificari, e o minte adunata Tn sine, care prin aceasta 
adunare Tn sine §i reunificare a sa se aseamana §i se umple Tn mod 
superior de Dumnezeu. Caci Dumnezeu nu e sesizat propriu-zis Tn 
afara de minte, Tn lucrurile specificate, care Tmpart Tnsa§i mintea 
Tn lucrarile ei, ci Tn interiorul unificat al mintii, care prin aceasta 
se une§te Tn mod superior cu El, neputand ca ea sa fie singura. De 



DESPRE LUCRAREA CEA ASCUNSA INTRU HRISTOS 83 


faptele cuviintei §i curatia cugetarii §i cantand: „Aduce' 
se-vor Imparatulul fecioarele pe urma Lui" (Ps. 44, 16). 
Inchipuindu-§i pe Hristos §i vazandu-L, sufletui zice: 
„Am vazut de mai inainte pe Domnul inaintea mea, 
ca de-a dreapta mea este" (Ps. 15, 8). Lipindu-se de 
Hristos prin dragoste, el striga: „Doamne, inaintea 
Ta este toata dorirea mea" (Ps. 37, 9), Atintindu-§i 
privirea pururea la Hristos, striga: „Ochii mei puru- 
rea spre Domnul" (Ps. 24, 16). §i vorbind cu Hristos 
prin rugaciunea curata §i indulcindu-se, se vesele§te 
zicand: „Sa se mdulceasca de El grairea mea, iar eu 
ma voi veseli de Domnul" (Ps. 103, 35). Cad cautand 
Dumnezeu la vorbirea rugaciunii, ca Unul ce este 
iubit, numit§i chemat mtr-ajutor, daruie§te sufletului 


fapt, mintea e sau cu lucrurile, adica unita ramificat cu ele, sau cu 
Dumnezeu, obar§ia lor fi a ei. Insa^i necesitatea de a fi macar cu 
lucrurile, dar nemultumirea de a fi numai cu ele, sau sentimentul 
ca nu afla in ele tot adevarul, sau implinirea pe care o cauta, arata 
ca mintea e facuta pentru Dumnezeu. De aceea nu e bine sa fie 
mintea singura, adica nu se simte bine singura, sau chiar nu poate 
sa fie singura. Dar numai din mintea care s-a uitat pe sine, care a 
adormit fata de iucrurile specificate din afara §i fata de ea singura, 
se ive§te dragostea fata de adevarata realitate complementara a 
sa §i fafa de Mintea suprema Care o cuprinde §i pe ea impreuna 
cu celeialte fi in Care ea se regasefte. In unirea aceasta cu Dum¬ 
nezeu, cuvantul ce tine in mod fiintial de cugetarea mintii e cu- 
vant de rugaciune. Caci Dumnezeu sesizat in maretia Lui milostiva 
inspira ca atare rugaciunea fi slavirea. In felul acesta rugaciunea e 
modul prin care cugetarea mintii urea la cunoftinta lui Dumnezeu 
fi in aceasta se actualizeaza puterea fi dispozifia ei iubitoare, care 
in relatie cu alte persoane nu se actualizeaza decat in parte. lubi- 
rea de Dumnezeu e afa de puternica, incat coplefefte sau oprefte 
simtirea placerilor trupului fi pofta trupuiui dupa ele. Sufletui e 
atras neincetat de frumusetea lui Hristos f i o cauta pe ea. De aceea 
li cheama numai pe El. Aceasta e rugaciunea neincetata a lui lisus. 
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care se roaga bucurie de negrait lar sufletul, pome- 
nind pe Dumnezeu prin vorbirea rugaciunii, e vese- 
lit de Domnul. „Adusu-mi-am aminte de Dumnezeu, 
zice, m-am veselit" (Ps. 76,3). 

2. Fugi de simturi §i ai oprit placerea pentru cele 
supuse simturilor. Fugi §i de nalucirile celor placute 
din cugetare §i ai oprit gandurile impatimite de 
placere. lar mintea, ramanand fara naluciri, ca una 
ce nu prime§te nici intiparirile diferitelor feluri de 
placeri, nici gandurile poftei, se afla in simplitate®’^. §1 
ajungand desupra tuturor celor simtite §i a celor gan- 
dite, i§i urea intelegerea la Dumnezeu, nemaifacand 
altceva decat sa strige din adanc numele Domnului 
prin pomenire nemcetata, ca un prune pe Tatal sau. 
„Caci voi chema cu numele Tau, pe Domnul malntea 
mea" (le§. 33, 19). §i precum Adam cel plasmuit de 
mana lui Dumnezeu s-a facut suflet viu prin suflarea 
dumnezeiasca, a§a §i mintea, replasmuita prin virtuti, 
prime§te o schimbare dumnezeiasca prin chemarea 
deasa a Domnului din cuget curat §i cu simtire fier- 
binte, primind viata §i indumnezeindu-se prin aceea 
ca cunoa§te §i iube§te pe Dumnezeu®®. 

67. Prezenta a doua sau mai multe ganduri in minte impar- 
te mintea Tntre ele. Eliberarea mintii de ele §i concentrarea ei 
intreaga spre Dumnezeu ii reface unitatea fi simplitatea. Dar 
in simplitatea aceasta este o nesfar§ita bogafie §i iargime de 
intelegere §i o negrait de dulce simtire. Caci in simplitatea ei se 
afla simplitatea de ocean a lui Dumnezeu. 

68. Chemarea deasa a numelui lui Dumnezeu prin cuge- 
tarea neocupata de alte ganduri, deci cu toata intensitatea, §i 
prin simtirea fierbinte indreapta numai spre El, unind mintea cu 
Dumnezeu prin iubire §i cunoa§tere, o indumnezeie§te, caci e 
strabatuta intreaga de prezenta dumnezeiasca. E departat orice 
gand care s-ar interpune intre mintea ce cheama pe Dumnezeu 
§i Dumnezeu insu§i. 
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3. De vei ie§i din poftirea celor pamante§ti prin 
rugaciune neincetata §i curata §i in loc de somn te 
vei odihni de orice gandire la cele de dupa Dum- 
nezeu §i te vei rezema in intregime numai pe po- 
menirea lui Dumnezeu, se va zidi in tine ca o alta 
ajutatoare dragostea de Dumnezeu. Caci striga- 
rea din inima a rugaciunii face sa rasara dragostea 
dumnezeiasca. lar dragostea dumnezeiasca treze§te 
mintea spre descoperirea celor ascunse. Atuncl min- 
tea, unindu-se cu dragostea, rode§te intelepclunea 
§i prin intelepciune da rostire celor tainice®®. Caci 
Dumnezeu-Cuvantul, numit prin strigarea simtita a 
rugaciunii, luand intelegerea mintii ca pe o coasta, ii 
haraze§te cuno§tinta, §i umpland locul ei cu simtire, ii 
daruie§te virtutea. Astfel zide§te dragostea facatoare 
de lumina §i o aduce la mintea ce §i-a ie§it din sine 
(a intrat in extaz) §i doarme §i se odihne§te de toata 
pofta pamanteasca. lar dragostea se afla ca o alta 
ajutatoare a mintii, care s-a odihnit de impatimirea 
nerationala dupa cele supuse simturilor. Ca ur- 
mare, treze§te mintea cea curata pentru cuvinte- 
le intelepciunii. Atunci mintea, cautand la ea §i 
desfatandu-se, veste§te altora simtirile ascunse ale 
virtutilor §1 lucrarile ascunse ale cuno§tintei, ie§ind 
din ea prin cuvinte (prin extazul cuvintelor)^°. 

69. Dragostea premerge cunoa§terea lui Dumnezeu; dar ul¬ 
tima o §i spore§te pe prima. M-ar putea cunoa§te mintea pe Dum¬ 
nezeu daca nu L-ar iubi, a§a cum nu poti cunoa§te cu adevarat o 
persoana omeneasca daca nu o iube^ti. Dar din ce cuno§ti mai 
muit pe Dumnezeu, 11 iube^ti mai mult. 

70. E o explicare simbolica a zidirii Evei din coasta lui Adam. 
Mintea prime§te ca ajutatoare iubirea, dar in iubire e implicata 
o alta persoana, Tntregitoare, cu care se une§te deplin. In sen- 
sul acesta nu este bine sa fie mintea singura. Dar, cum am spus. 
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4. le§i din toate cele ale simtirii §i parase§ti le- 
gea trupului. §i legea duhovniceasca se va inscrie in 
cugetarea ta. Caci precum cel ce umbia in Duh nu 
tmpline§te pofta trupului, dupa Apostol, a§a §1 cel ce 
a ie§it din simturi §i din cele ale simturilor, adica din 
trup §i din lume, ajunge sa umble in Duh §i in cele ale 
Duhului. Invata aceasta din cele ce a facut Dumnezeu 
lui Adam inainte de neascultare. 

5. Pe cel ce se nevoie§te cu pazirea poruncilor §i 
staruie§te in raiul rugaciunii §i §ade langa Dumnezeu 
prin pomenirea Lui neincetata, Dumnezeu il scoa- 
te din lucrarile iubitoare de placere ale trupului §i din 
toate mi§cariie simturilor §i facandu-1 mort patimilor §1 
pacatului il imparta§e§te de viata dumnezeiasca. Caci 
precum cel ce doarme se aseamana §i cu mortul, dar 
e §i viu, §i cel dintai lucru se datore§te lucrarii trupului, 
iar cel de al doilea impreuna-lucrarii sufletului, a§a §i 
cel ce petrece in Duh. El este mort trupului §i lumii, dar 
vietuie§te cugetarii cu Duhul (adusa de Duhul)^’. 

numai din mintea care s-a uitat pe sine, sau din subiectui care s-a 
uitat pe sine, care a adormit fata de toate celelalte §i chiar fata de 
sine, se poate na§te dragostea. Dragostea e zidita in acela§i timp 
din adevarata intelegere a mintii, ca dintr-o coasta a ei, umpluta 
cu simtire, cum ar fi cu un fel de came. Iar aceasta o face Dum- 
nezeu-Cuvantul, Care ne vorbegte cand II chemam numai pe El, 
dupa ce am uitat de toate §i de noi m§ine, intrand El cu noi in dia- 
logul ziditor de dragoste. Dragostea cauzeaza dialogul §i simtirea ei 
e sporita de dialog prin simtire. Dialogul realizandu-se prin cuvinte, 
acestea reprezinta extazul trait de minte Tn relatie cu cel iubit, in 
primul rand cu Dumnezeu-Cuvantul, Care i-a dat ei capacitatea §i 
pornirea spre cuvant, sau spre celalalt prin cuvant, in primul rand 
spre Dumnezeu-Cuvantul. Mintea (vovq) e in grecegte de genul mas- 
culin (de aceea e asemanata cu Adam). 

71. Se continua asemanarea mortii fafa de patimi cu somnul 
lui Adam, din care acela se treze§te imbogafit la viata de comuni- 
une in dragoste. Prin somnul fata de viata dupa trup, sau fata de 
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6. De cuno§ti cele ce canti, prime§ti cuno§tinta; 
iar din cuno§tinta ca§tigi intelegere; din intelegere 
odrasle§te lucrarea celor cunoscute; din lucrare 
rode§te cuno§tinta prin deprindere; cuno§tinta din 
cercare na§te vederea adevarata. Iar din aceasta 
rasare intelepciunea aratata m cuvintele harului, 
ce raspandesc lumina, caci intelepciunea umple 
vazduhul cugetarii §i talcuie§te celor din afara cele 
dinlauntru^^. 


via^a m singuratatea lipsita de iubire, se ridica la viafa dupa duh, 
sau m comuniunea iubirii. Viafa aceasta li vine omului odata 
cu Duhul lui Hristos, langa Care §ade statornic prin pomenirea 
Lui neincetata. Caci pomenirea Lui produce contactul §i comu¬ 
niunea reala cu Dumnezeu. Unde e dialog, nu mai e distan^a §i 
separable, ci comunicare reala. CuvantuI aduce celui caruia i se 
adreseaza putere din viata celui care vorbe§te. 

72. Teolipt da aici treptele pe care urea sufletui care canta 
iui Dumnezeu. Ele nu sunt trepte ale urcu^ului general al credin- 
ciosului, ca cele date de Sf. Maxim Marturisitorul (Capete despre 
dragoste I, 2, Filocalia rom., vol. 2, ed. 2008, p. 65): credinta, 
frica, mfranarea, rabdarea, nadejdea, nepatimirea, dragostea, ci 
trepteie celui ce a ajuns ia bucuria cantarii. riu ni se spune de e 
vorba de cantarea in singuratatea chiiiei, sau Tn obgtea liturgica. 
Probabil ca uitima nu e exclusa, data fiind importan^a acordata 
de Teolipt vietii in cadrui Bisericii rugatoare. Cuno§tinta se na§te 
din bucuria descoperirii frumusetii Celui iaudat prin cantare. 
De-abia aceasta cuno§tinta plina de entuziasm da putere faptui- 
rii. Faptuirea na§te prin deprindere o cuno§tinta superioara, caci 
prin faptuire ai ajuns la o bunatate mai inalta, §i in ea ai o intal- 
nire mai continua cu Dumnezeu. E o cunoa§tere prin experienta 
a bunatatii infaptuite, care e §i o cunoa§tere a bunatatii lui Dum¬ 
nezeu, lucratoare in noi, spre deosebire de cuno§tinta entuziasta 
dobandita prin aratarea de departe a bunatatii, dar necercata in 
reaiitatea ei mtiparita Tn noi. Din aceasta cuno§tinta mai inalta 
se na§te o vedere sau un sentiment permanent ai prezentei iui 
Dumnezeu. Din aceasta se na§te o Tnteiepciune, care umple de 
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7. Mintea cauta intai §i afla; apoi se une§te cu ceea 
ce a aflat, Cautarea o face prin ratiune, iar unirea, 
prin dragoste. cautarea prin ratiune se face pentru 
adevar, iar unirea prin iubire, pentru bine^^. 

8. Cel ce s-a ridicat peste firea curgatoare a celor 
de fata §i a trecut dincolo de poftirea celor trecatoare 
nu prive§te spre cele de jos, nu dore§te cele frumoa- 
se ale pamantului, ci are deschise vederile de sus, 
prive§te frumusetile din ceruri §i vede fericirea celor 
nepieritoare. Caci precum celui ce se tavale§te in 
cele ale pamantului §i se apleaca spre placerile tru- 
pului ii sunt inchise cerurile, avand ochii Tntelegatori 
intunecati, a§a §i cel ce dispretuie§te cele de jos §i 
se intoarce de la ele are mintea inaltata §i vede sla- 
va celor ve§nice §1 cunoa§te stralucirea randuita 
celor sfinti. Acesta prime§te §i dragostea lui Dum- 
nezeu care Se coboara de sus peste el, se face biserica 
a Duhului Sfant, dore§te voile dumnezeie§ti, e pur- 
tat de Duhul lui Dumnezeu, se invrednice§te de in- 
fiere §i are pe Dumnezeu cautand cu bunavoire §i 
cu buna placere spre el. Caci „cati sunt purtati de 
Duhul lui Dumnezeu sunt fill lui Dumnezeu" 
(Rom. 8, 14). 

9. Sa nu parase§ti rugaciunea din grija neputintei 
nici macar o singura zi pana ce mai rasufli, ci auzi 

lumina intreaga fiinta §i-i aduce in mtelegere cuvinte ale haru- 
lui, sau expresii prin care talmace§te intuitia sau vederea perma- 
nenta a prezentei lui Dumnezeu care o mvaluie. 

73. Exista §i o dragoste care sustine cautarea lui Dum¬ 
nezeu prin ratiune. Dar pe masura ce s-a aflat Cel cautat prin 
ratiune, ca adevar, El treze§te o noua dragoste. Aceasta e o dra¬ 
goste care une§te cu Cel cautat. Caci El e descoperit ca bine. 
Binele nu e deosebit de adevar, ci e chipul aratat de adevarul 
mai adSnc cunoscut. 
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pe cel ce zice: „Cand sunt slab, atunci sunt tare" 
(2 Cor. 12, 10). Gael facand a§a, te vei folosi mai 
mult §i rugaclunea te va ridica indata, cu impreu- 
na-lucrare a harului. Fiindca unde este mangaierea 
Duhului, neputinta §i trandavia nu raman. 




sfAntul qriqorie simaitul 




Via^a §i scrieiile 
Sfantului Grigorie Sinaitul 

01li§carea de reinnoire duhovniceasca, pornita din 
Sfantul Munte in secolul al XlV-lea sub numele de isi¬ 
hasm e dominata de doi Grigorie: Sfantui Grigorie Sinai¬ 
tul (1255-1346) §i Sfantul Grigorie Palama (1296-1359). 

Dar e curios ca, de§i perioadele lor de petre- 
cere in Athos se acopera partial, de§i amandoi 
participa la promovarea acestei mi§cari, izvoarele 
nu menfioneaza niciun contact direct intre ei. Acel 
„Grigorie cel Mare", la care, dupa patriarhul Filotei, 
ucenicul §i biograful lui Palama, a ucenicit cel din 
urmd, nu pare sa fie identic cu Grigorie Sinaitul, caci 
el se intoarce §i moare la Constantinopol', ceea ce 
nu se potrive§te cu Grigorie Sinaitul. Aceasta lipsa de 
mentiune a unui contact intre cei doi e cu atat mai 
curioasa, cu cM Glossia, unde a ucenicit doi ani Sfan¬ 
tul Grigorie Palama, era aproape de Magula, unde 
vietuia Grigorie Sinaitul cu ucenicii sai. Amandoi 
parasesc pe la 1326-1327 Athosul din cauza incursi- 
unilor turce§ti §i vin la Salonic, Palama cu un grup 
de unsprezece prieteni, Sinaitul cu ucenicii sai, intre 
care Callst §i Isidor, viitori patriarhi de Constantino¬ 
pol. Toti aveau intentia sa mearga la lerusalim §i la 
Muntele Sinai, §i amandoi se intorc pe la 1330 din nou 
la Athos, dupa ce Sinaitul, plecat dupa doua luni din 
Salonic spre lerusalim §i Sinai cu Calist, se intorsese 
curand, iar Palama ramasese cu Isidor la Salonic^. 

1. J. Meyendorff, A Study of Gregory Palamas, Londra, 1964. 

2. Ibidem. 
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Nici Palama nu-1 mentioneaza pe Slnaitul intre 
dascalii sai, cum nu-1 mentioneaza nici Filotei, biogra- 
ful lul Palama, §1 nici Calist, biograful Sinaitului, iar 
Sinaitul nu apare intre sustinatorii lui Palama in lupta 
lui pentru apararea isiha§tilor. 

Probabil ca tacerea lui Palama in ceea ce-1 prive§te 
pe Qrigorie Sinaitul se datore§te vointei celui din 
urma, facuta cunoscuta lui Palama §i lui Calist, de a 
nu se face publicitate despre el in disputa in jurul isi- 
hasmului. Dar s-ar mai putea ca aceasta tacere sa se 
datoreze §i faptului ca Qrigorie Sinaitul plecase de- 
parte, in muntii de la Paroria, cand Palama i§i incepe 
lupta de aparator cu scrisul al isiha§tilor. Apoi aceasta 
se datore§te poate §i faptului ca Qrigorie Sinaitul nu 
incepuse inca, probabil, sa fixeze in scris invatatura 
sa despre trezvie §i rugaciunea curata cand Palama a 
inceput aceasta lupta. 

Sfantul Qrigorie Palama, atras, pe la 1337-1338, 
in disputa publica cu Varlaam, apoi cu Achindin §i cu 
toti ceilalfi adversari ai mi§carii isihaste, s-a remarcat 
pentru apararea ei teologica, pe cand Sfantul Qrigo¬ 
rie Sinaitul a ramas un mare indrumator practic al 
acestei mi§cari. „Preocuparea lui n-a fost aceea de a 
justifica isihasmul fata de adversarii lui, ci de a invata 
metoda lui pe cei ce s-au adunat in jurul sau"^. 

Prin lupta lui teologica rasunatoare §i prin treap- 
ta de arhiepiscop al Salonicului la care a fbst ridicat 
ca personalitate atat de bine cunoscuta, Sfantul Qri¬ 
gorie Palama a Jucat un mare rol public, in vreme ce 
Sfantul Qrigorie Sinaitul a petrecut o viata ascunsa, 
de retragere, de practica duhovniceasca intre ucenicii 

3. Kallistos Ware, „The Jesus Prayer in St. Gregory of Sinay", 
Eastern Churches Rewiew, IV, nr. 1, 1972, pp. 1-2. 
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sai, retragere care s-a accentuat de pe la 1335, prin 
a§ezarea lui in Paroria, in Muntii Traciei, unde moare 
la 1346, un an inainte ca Palama sa fie ridicat pe sca- 
unul de mitropolit al Salonicului, 

Cei doi Qrigorie, ca sustinatori ai aceleia§i mi§cari, 
dar cu roluri deosebite, au comunicat in orice caz 
continuu prin ucenicii lor. isidor, ucenicul lui Qrigo¬ 
rie Sinaitul, fusese tuns in monahism de Palama. in 
1347, el hirotone§te, la scurt timp dupa ridicarea lui 
pe scaunul de patriarh al Constantinopolulul, pe Pa¬ 
lama ca mitropolit de Salonic. §i, in general, ucenicii 
lui Qrigorie Sinaitul apar ca sustinatori ai lui Palama 
in tot decursul controverselor acestuia cu adversarii 
isihasmului. Ucenicii lui Qrigorie Sinaitul de la Magu- 
la semneaza Tomul Aghioritic catre Sinodul din Con- 
stantinopoi de la 1341, in apararea lui Palama^ 

Qrigorie Sinaitul s-a nascut pe la 1255 la Kukulos, 
langa Clazomene, pe tarmul occidental al Asiei Mici. 
Candva dupa 1282, a fost luat prizonier de turci §i 
dus la Laodiceea, pe coasta Siriei. Rascumparat de 
cre§tinii de acolo, a venit in Cipru, unde a intrat in 
monahism, ca rasofor. Dupa scurta vreme pleaca la 
manastirea „Sfanta Ecaterina" din Muntele Sinai §i 
acolo e tuns in monahism. De la Sinai vine la leru- 
salim §i apoi in Greta. Aici, un batran monah, cu nu- 
mele Arsenie, 1-a introdus in practica „pazirii mintii 
in trezvie §i in rugaciunea curata"®. Aceasta a fost o 

4. Kallistos Ware, art. cit, §i Pr. D. Staniloae, Piafa trivafa- 
tura Sfantului Qrigorie Palama, Sibiu, p. 188. 

5. Viafa Sf. Qrigorie Sinaitul a fost scrisa de Calist, patriarhul 
Constantinopolulul (intre 1350-1353 §1 1355-1363), ucenic al lui 
Qrigorie Sinaitul §i aderent al Sf. Qrigorie Palama. Viata aceasta 
a fost publicata in grece§te de N. Pomialovsky, sub titlul: Jitie 
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piatra de hotar in viata lui. Pana atunci viata sa a fost 
o viata faptuitoare; acum se ridica la nivelul vietii 
contemplative. 

Din Creta Qrigorie a trecut la Athos §i a strabatut tot 
muntele pentru a descoperi alti calugari familiarizati 
cu viata in care fusese introdus el de Arsenie. De-abia 
dupa lungi cautari a aflat in schitul Magula, nu de- 
parte de manastirea Fllotei, trei calugari cunoscatori 

I/e VO sveatich otta na§ego Grigoria Sinaita, Sankt-Petersburg, 
1894, dupa ms. din Biblioteca Sinodala din Moscova nr. 280 
(numerotarea veche nr. 281), care provine de ia manastirea tou 
Z ipevoo) de ia Athos. tn acel manuscris, ce dateaza din secolul al 
XVl-iea, Viafa aceasta se gase§te la f. 7-40, purtand titlul grecesc; 
MtivI Noepppiot) K(;. Bio? Kai JcoXiteia too ev dyioi? Tcatpo? ripdav Tpri- 
yopiot) Zivaitoo, ovyypacpei? jcapd tod dyicotcctoo dpxieJtiaKOJtoo Kcov- 
otavTivooTtoXeco? KaXXiotoo). Pomialovsky afirma In prefata ca tex- 
tul intreg al acestei We/i e publicat acum pentru prima oara de 
el. Dar Viafa aceasta a fost publicata in traducere romaneasca 
inca la 1811, in Viefile Sfinfilor din luna noiembrie, la manastirea 
neamt, sub titlul: Viata §i petrecerea preacuviosului parintelui 
nostru Grigorie Sinaitul, scrisa de prea sfinfitul arhiepiscop al 
cetafii lui Constantin, Kyr Callist. „S-au talmacit acum din cea 
elineascS". Mitropolitul TitSimedrea observa, de aceea, pe drept 
cuvdnt: „E prima oara cand apare in tipar aceasta Viafa intreaga. 
Cea mai veche edi^ie in grece§te este cea a lui Nicodlm Aghio- 
ritul, in Neov ’EKX,6yiov, Venetia, 1803. Ea este o prescurtare. 
Dupa aceasta editie e luata traducerea in rusefte din Afonsky 
Paterik, Moscova, 1876. (A se vedea: Mitropolitul Tit Simedrea, 
„Viata manastireasca in Tara RomSneasca inainte de anul 
1370", in Biserica Ortodoxa Romana, 1962, nr. 7-8, p. 675, nota 
9). Moi am avut la indemana aceasta Via/a in romane§te, in 
edifia Viefile Sfinfilor, vol. Ill, cartea Vlll, din luna noiembrie, 
Bucure§ti, 1903, pp. 1250-1338. Viafa aceasta se gase§te insa 
tradusa in romane§te din grece§te cu mult inainte de 1811. De 
exemplu, in ms. 17 al manastiril Neamt (sec. al XVlll-lea), f. 1 
r-55 r (Vezi Pr. D. Fecioru, Manuscrisele din Biblioteca manastiril 
Neamf, in manuscris, p. 42). 
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ai rugaciunii launtrice. Se a§aza aid. Astfel, dupa 
Calist pe la inceputul secolului al XlV-lea, monahismul 
din Athos nu cuno§tea decat prima faza a nevointelor: 
cea a curatirii prin fapte. Afirmarea e poate cam 
exagerata, caci se §tie ca liichifor din Singuratate in- 
trodusese in Athos metoda rugaciunii curate §i proba- 
bil ca el traia inca atunci cand a venit Qrigorle Sinaitul 
in Athos sau murise abia de curand®. 

De§i Qrigorie Sinaitul considera ca viata dedicata 
rugaciunii curate se poate duce mai bine in grupuri- 
le mici ale unor schituri, decat in marile manastiri de 
ob§te, totu§i el nu socotea ca ea nu poate fi practicata 
§i in astfel de manastiri §i chiar in lume, cum socotea 
§i Teolipt al Filadelfiei. Astfel, el trimite pe unul din- 
tre ucenicii sai, pe Isidor (viitorul patriarh), inainte 
de a fi tuns in monahism, la Salonic, pentru a fi aco- 
lo un „isihast ora§ean", ca un model §i calauzitor al 
unui cere de mirenl. „r{u doresc ca tu sa traie§ti aid, 
in salbMicia muntilor - de ce sa faci aceasta? -, ci in 
lume, printre calugari §i printre oamenii care traiesc 
in ea, ca sa le fii tuturor o pilda... prin tacerea §i vor- 
birea ta"^. De fapt, Isidor a ramas in Salonic, unde a 
plecat din Athos impreuna cu Sinaitul §i cu Palama, 
aproape zece ani, cucerind impreuna cu Palama, ca¬ 
re-1 tunsese in monahism, un cere larg de monahi §i 
laici pentru practica rugaciunii curate. Filotei, pa- 
triarhul Constantinopolului, care a scris nu numai 

6. K. Ware, op. cit, pp. 5-6. Dupa Sf. Qrigorie Paiama, cel ce 
a lasattn Athos o puternica traditie a rugaciunii neincetate a lui 
nichifor Monahul (Cuuantul II din Triada I contra lui Varlaam). 

7. Patriarhul Filotei, Viata lui Isidor (ed. A. Papadopoulos- 
Karameus, Zapiski Istoriko-Filologiceskago Fakulteta St. Feters- 
burgskago Universiteta, Sankt Petersburg, 1905, pp. 77,21-26). 
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Viata lui Palama, ci §i pe a lui Isidor, pune un accent 
deosebit pe austerltatea §i predica lui Isidor. Acesta 
cita cuvintele despre „poarta cea stramta" din Evan- 
ghelie §i „traia ca aceia ce nu aveau nimic". Filotei 
spune ca acestea le invatase de la dascalul sau, Qri- 
gorie Sinaitul®. 

Prin aceasta Sinaitul impaca rugaciunea neince- 
tata cu misionarismul®. Chiar mutarile dese ale lui 
Qrigorie Sinaitul dintr-un loc in altul au fost motiva¬ 
te, pe de o parte, de nesiguranta din acea vreme din 
Imperiul bizantin, pe de alta, de vointa de a raspandi 
metoda acestei rugaciuni in cat mai multe regiuni, 
adica de un adevarat misionarism'°. 

Opinia aceasta era proprie §i lui Palama". 

Retras pe la 1326-1327 la Salonicdin cauza incursi- 
unilor turce§ti, de care calugarii din micile schituri 
fara ziduri inalte nu se puteau apara, Qrigorie Sinaitul 
a voit sa piece inapoi la Sinai; dar in Hios i§i schimba 
planul §i vine la Constantinopol, iar dupa §ase luni se 
duce la Paroria, in muntii Stranta, la granita dintre Im¬ 
periul bizantin §i Bulgaria'^. Prima data a ramas putin 

8. J. Meyendorff, op. cit, pp. 34-35. 

9. J. Meyendorff, Introduction a I'etude de Qregoire 
Palamas, p. 54. 

10. K. Ware, op. cit., p. 7. 

11. Patriarhul Filotei, Encomiul Sfantului Grigorie Paiama, 
Arhiepiscopul Saionicului, P.Q. 151, col. 573-574. Cand, pe la 
1326, lntalne§te pe un munte de langa Veria, unde se a§ezase 
pentru scurta vreme, pe un ascet, lov, care sustinea ca rugaciu¬ 
nea nelncetata e cu putinta numai calugarilor, Palama sustine 
cu putere punctui de vedere contrar, afirmand ca mdemnul Sf. 
Apostol Pavel: „Rugati-va nelncetat!" (1 Tes. 5, 17) se adreseaza 
tuturor creftinilor, fara excepfie. 

12. Despre locul Paroriei, Mitropolitul TltSimedrea, op. cit. 
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acolo, din pricina supararilor ce i le pricinuiau talharii 
adapostiti in ace§ti munti, §i a venit iar la Constan- 
tinopol §i la Athos. Dar prin 1335 se a^aza definitiv 
in munteie Katakryomenos, in Paroria, unde moare 
la 27 noiembrie 1346. In acest munte salbatic §i re- 
tras Sfantul Qrigorie Sinaitul aduna multi monahi in 
jurul sau, zide§te doua manastiri §i un turn inalt §i 
face din acest loc pustiu un „laborator duhovnicesc", 
un loc sfant de „doxologie §i lauda neincetata a lui 
Dumnezeu"'^ ajutand nu numai pe monahii adu^i din 
Athos sa inainteze m vlata de rugaciune, ci preschim- 
band pe toti cei ce veneau acolo §i imblanzind chiar 
pe cei ce se obi§nuisera cu o viafa de hotii §i ucideri'^ 

Legatura spirituala cu liichifor §i cu Teolipt o arata 
Sfantul Qrigorie Sinaitul prin faptui ca §i el cauta 
aceea§i „rugaciune §i trezvie a mintii", ca §i aceia. 
Rugaclunea „Doamne lisuse Hristoase, Fiul lui Dum- 
nezeu, miluie§te-ma pe mine pacatosul", recomandata 
de Nichifor monahul, o facea §i Qrigorie Sinaitul, cu 
„strapungerea" sufletului, cu iubire intru cuno§tinta 
§i in mod fierbinte, ca §i Teolipt. In Viata Sfantului Qri¬ 
gorie Sinaitul (ed. rom. cit, p. 1267) se spune: „Dupa 
aceea §i-a adus aminte de lini§te §i de trezvia minfii 

zice: „tn privinta situatiei geografice a pustiei Paroreilor, invatatii 
bulgari o a§aza undeva In Stara Planina, dar cea mai dreapta 
opinie este cea a lui nikos A. Bess: „Ruinele a§ezarii calugare§ti 
Paroria, care era a§ezata In zona de granita dintre Bulgaria §i 
Imperiul bizantin, locuita de Sf. Qrigorie Sinaitul §i de colabora- 
torii sai, se afla Inca - dupa C. Jiritek - in satul de azi Marea §i 
Mica Manastire, Intre Adrianopol §i Jamblo" (Ein Buchgeschenk 
an das Madonna Katakryomeni Kloster, In „Byzantinisch-rieu- 
grichische Jahrbucher", Atena, 1938, pp. 194-195). 

13. Pomialovsky, op. cit, p. 39. 

14. Ibidem, p. 43. 
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(...). Deci aceste cuvinte §i le-a pus in minte, incat se 
putea zice ca s-a pironit pe cruce cu Hristos; iar cu- 
vintele: „Doamne lisuse Hristoase, Fiul lui Dumnezeu, 
miluie§te-ma pe mine pacatosul", le zicea in durerea 
sufletului §i intru zdrobirea inimii, cu suspinuri dintru 
adanc, cu duh de umilinta, udand fata pamantului cu 
lacrimi fierbinti, pe care le varsau ochii sal". 

In zidirea manastlrii lui §1 m putinfa de a se stator- 
nici in Paroria pana la moarte, el s-a bucurat de sprljl- 
nul §1 de protectia tarului Ion Alexandra, care a nimi- 
cit bandele de talharl din imprejurimi. Ob§tea lui de 
acolo a capatat un caracter Isihast mai cuprinzator'^. 
S-a afirmat in general ca „ob§tea lui de la Paroria a ser- 
vit ca o punte intre lumea greaca §1 slava. Oameni ca 
Sfantul Teodosie de Tarnovo, Sfantul Romll (Roman) 
de Vldin, patriarhul Eutimie al Bulgariel, mitropolitul 
Ciprian al Kievului, care au fost, ulterior, factorii marii 
rena§teri a monahismului contemplatlv din intregul 
cre§tinism Slav al Evulul Mediu, au fost monahi la Pa¬ 
roria §1, cel mai multi, ucenici nemijlociti al Sfantului 
Qrigorie SlnaltuI"'®, 

Trebuie mentionat faptul ca mi§carea de la Paro¬ 
ria, §1 m general ml§carea islhasta, a avut un rol Im¬ 
portant §1 in cele doua state romane§ti ce s-au for¬ 
mat tocmai in aceasta perloada a secolului al XlV-lea, 
asupra Bisericli Ortodoxe Romane §1 a manastiri- 
lor romane§ti care lau flinta intr-un mod organizat 

15. K. Ware, op. cit, p. 7. 

16. Ibidem; la nota 2, p. 7, citeaza pe A. A. n. Tachiaos, Epi- 
draseis tou liesychasmou eis tin Ekklisiastikin Politikin en Ros- 
sai 1328-1404 (Salonic, 1962), §i pe D. Obolensky, The Byzan¬ 
tine Commonweaith: Eastern Europe, 500-1453, Londra, 1971, 
pp. 301-305 §i 404. 
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tocmai acum. Se cunoa§te corespondenta ce a exis- 
tat intre patriarhul Eutimie al Bulgariei, ucenicul in¬ 
direct al lui Qrigorie SinaituI, prin SfantuI Teodosie, 
§i ruda cu Qrigorie Tamblac, §i Nicodim, egumenul 
manastirii Tismana*^. 

Dar mitropolitul Tit Simedrea a adus temeiuri pen- 
tru faptul ca romanii au avut legaturi directe cu Qrigo¬ 
rie SinaituI la Paroria §i ei au adus metoda rugaciunii 
neincetate la Tismana'®. De fapt, in jurul lui Qrigorie 
SinaituI s-a adunat „multime de oameni de mai multe 
neamuri"'®. 

Era, de altfel, o nazuinta a sa sa duca indemnul 
§i metoda vietuirii §i rugaciunii curate oriunde se 
gaseau cre§tini dreptcredincio§i. In textul grec al 
Vietii lui, scrisa de Calist, se spune „ca pe cat era cu 
putinta, voia §i dorea cu iubire de Dumnezeu ca pe 
toti sa-i aduca mlauntrul razei §i stralucirii Bunului §i 
Preasfantului Duh; apoi niciun loc din ceie de aici n-a 
lasat, intarindu-se §i imputernicindu-se cu ajutorul 
lui Dumnezeu, nu numai al grecilor, al bulgarilor, ci §i 
al sarbilor in§i§i §i dincolo (de ei), ca sa faca §i acolo 
prin ucenicii sai lucrarea cea mai sarguincioasa, sa se 
semene binele isihiei cu imbel§ugare §i stralucire"^°. 
Acest cuvant „dincolo" (eireKeiva) i-a scapat chiar mi- 
tropolitului Tit Simedrea, deoarece el nu se afla §1 m 

17. lerod. Epifanie Norocel, „Eftimie, Patriarh de Tirnovo, 
§i legaturile lui cu Biserica romaneasca". In Biserica Ortodoxa 
Romana, 1966, nr. 5-6, pp. 558-583. 

18. Mitrop. Tit Simedrea, op. cit, p. 675. 

19. Arhim. Arsenie, Leatopis, Sankt-Petersburg, ed. a 11-a, 
1888, p. 505, §i Ocerk Jtzni Patriarha K. P. Kallista, t. 1, 917, in 
Atonsky Pateric, 1, p. 340, nota. La Tit Simedrea, op. cit, p. 677 
§i nota 15. 

20. La H. Pomialovsky, op. cit, p. 30. 
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traducerea romaneasca. Dar ce alti dreptcredinclo§i 
se mai aflau dincolo de sarbi, daca nu romanii? 

Dar mitropolitul Tit Simedrea mentioneaza opi- 
nia directa a invatatului moldovean P. A. Sircu, edito- 
rul Vietii sfantului Grigorie Sinaitul in slavone§te^', 
ca in a^ezarea de la Paroria au fost §i romani. Sircu 
i§i intemeiaza parerea indeosebi pe o insemnare 
aflata la sfar§itul Sbornicului Hludov, manuscris 
slavon din anul 1345, afiat azi in muzeui Rumiantev 
din Moscova. Insemnarea suna in grece§te: „Aceste 
doua capete s-au scris de Fudulu, care le-a tradus 
din grece§te in bulgare§te (...) cand eram la Paroria 
cu fratii"^^. Parerea lui Sircu a fost imbrati§ata §i de 
alti invatati. Dar altii au contestat ca acest nume ar 
fi indicat pe vreun roman, deoarece cuvantui Fudu¬ 
lu e de origine turceasca §i el nu ar fi putut trece a§a 
de timpuriu in limba romana^^. Dar daca ar fi putut 
trece la greci §i bulgari, de ce nu ar fi putut trece §i 
la romani, aflati in numar a§a de mare printre greci 
§i bulgari? De altfel e de remarcat ca pana azi nu- 
mele acesta a primit o raspandire deosebita §i un 
accent de mare familiaritate mai ales mtre romani. 
Mitropolitul Tit Simedrea socote§te ca acest nume a 
putut intra in limba romana prin alte popoare turc- 
mene care au trait mai mult printre romanii din nor- 
dul Dunarii, pecinegi, uzi, cumani^^. De altfel s-ar 
putea ca acest nume sa fie §i o transcriere gre§ita 
a numelui Fundulea, care in forma aceasta §i in cea 

21. P. A. Sircu, Jitie Qrigorii Sinaita, Sankt-Petersburg, la 
Mitrop. Tit Simedrea, op. cit., p. cit. 

22. La Tit Simedrea, op. cit, p. cit. 

23. Ibidem, p. 678. 

24. Ibidem. 
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prescurtata Fundi, se gase§te azi ca nume specific 
printre romanii macedoneni. 

Dar argumentui cel mai hotarator pentru legatura 
lui Qrigorie Sinaitul cu romanii il vede mitropolitul 
Tit Simedrea m faptul ca acela purta corespondenta 
cu voievodul Nicolae Alexandru al Tarii Romane§ti. 
Aceasta §tire se afla in Viata Sfantului Maxim Cau- 
socalivitul, scrisa in a doua jumatate a secolului al 
XlV-lea de Teofan, episcopul Peritoriei din Tracia (pe 
la 1350), fost egumen al Vatopedului. Acest Maxim a 
fost unul dintre cei mai renumiti asceti din Athos m 
secolul al XlV-lea §i foarte apropiat de Qrigorie Sinai¬ 
tul. Domic de a se deprinde cu viata de rugaciune 
neincetata, a plecat din Athos la Paroria „catre 
capatul Macedoniei"^^. La unele din desele convorbiri 
duhovnice§ti dintre Sfantul Qrigorie Sinaitul §i Maxim 
Cavsocalivitul pare sa fi asistat §i Teofan, biograful 
acestuia. In Viata lui Maxim scrisa de Teofan, se spune 
despre Sfantul Qrigorie ca: „Multi dintre ucenicli sai, 
dupa adormirea lui §i calatoria la Dumnezeu, au ie§it 
ca ni§te stele stralucitoare §i au impodobit marginile 
pamantului", deci au ajuns pana la marginile terlto- 
riului locuitde dreptcredincio§i, a§adar§i la romani^®. 
In plus, Teofan comunica un amanunt foarte insem- 
nat pentru romani. E vorba de o corespondenta a lui 
Qrigorie Sinaitul cu „imparatii pamantului", intre care 
in§ira, pe langa imparatul bizantin §i tarul Ion Alexan¬ 
dru al Bulgariei §i §tefan al Serbiei, inca un Alexan¬ 
dru, care nu poate fi decat nicolae Alexandru al Tarii 

25. Viata aceasta a lui Maxim Cavsocaiivitui, scrisa de 
Teofan, a fost pubiicata de J. Malkin m „Analecta Boiiandiana", 
t. LIV, 1906, pp. 25-112. 

26. La Mitrop. Tit Simedrea, op. cit, p. 679. 
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Romane§ti, propriu-zis asocial la domnie de tatal sau, 
loan Basarab (1310-1352), §i apoi singur stapanitor 
(1352-1364). Caci alta ^ara ortodoxa nu mai exista in 
vremea aceea. „§i imparatilor pamantului, Andronic, 
zic, Alexandra, §tefan §i Alexandra, le-a scris, dori- 
tori fiind ei de minanatele lai invatatari prin episto- 
le. Prin aceasta se inmalte§te schima calagarilor in 
locarile §i cetatile acelora, prin virtatea §i invatatara 
caviosalai parinte Qrigorie Slnaital" (§ 18, 90)^^. Dar 
ande s-aa inmaltit propria-zis manastirile §i calagarii 
a§a de malt in acea vreme Tn lamea ortodoxa, ca 
Tn Tara Romaneasca, unde indata dupa aceea iau 
na§tere primele mari manastiri organizate? Teofan, 
ca fost staret la Vatoped, cuno§tea pe voievodul ro¬ 
man din daniile pe care acesta inCepuse sa le faca la 
manastirea Cutlumu§ din Athos, sau la care staretul 
acestei manastiri, viitorul mitropolit (nominal) al Tarii 
Romane§ti, venise in aceasta tara dupa ajutoare^®. 

In actul Sinodulul patriarhal de la Constantinopol, 
din 1359, prin care se confirma trimiterea lui lachint 
de Vicina ca mitropolit al Tarii Romane§ti, se dispune 
ca nu numai laicii §i clericii din Tara Romaneasca sa 
asculte de el, ci §i monahii^®. Deci existau monahi §i 

27. Ibidem. 

28. Ibidem, pp. 680-681. Identificarea acestui Alexandra 
cu nicolae Alexandra, Domnal Tarii Romane§ti, a facat-o dapa 
Malkin, care a pablicat tn Anal. Bolland., loc. cit, Viata iui Maxim 
Cavsocaiivitui, spanand la nota ca acest Domn era „camnat" al 
taralai Alexandra al Balgarlei. 

29. Academia Repablicii Popalare Romane, Documente pri- 
vind Istoria Romaniei; B. Tara Romaneasca, 1242-1500. Editara 
Academiei R.P.R., 1953, p. 27. La Mitrop. TitSimedrea, op. cit, p. 
674. Deci cand lachint a venit la Arge§, a gasit tn Jara Romaneas¬ 
ca clerici fi calagari §i cel patin o manastire la Arge§, ande §i-a 
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deci §i manastiri inca inainte de intemeierea Voditei 
§i Tismanei, poate insa ca nu atat de solid organizate 
§i bogat inzestrate de voievozi ca cele de dupa aceea, 
ci ca ni§te schituri §i manastiri mai mici, nascute din 
ravna poporuiui. 

Manastirile romane§ti, puse sub obladuirea unui 
mitropolit a§ezat intr-un scaun statornic in statul 
romanesc independent, iau fiinta in atmosfera de 
credinta fierbinte creata de mi§carea isihasta. A§a se 
explica faptul ca aproape toate schiturile lor, a§ezate 
pe varful unui deal din apropiere, au ca hram „Schim- 
barea la Fata", intrucat siha§trii traitor! in ele sau 
prin chilii apropiate de ele - dupa metoda isihasta - 
nazuiau sa se imparta§easca prin nevointele §i prin 
rugaciunea lor neincetata de lumina taborica. De 
altfel, aproape toate manastirile marl care s-au inte- 
meiat in cursul timpurilor in Tara Romaneasca §i in 
Moldova §i*au avut antecedentele in asemenea schi¬ 
turi sau in chiliile unor siha§tri singuratici de pe varful 
vreunul munte sau deal din apropiere. A§a au putut 
lua fiinta §i primele manastiri romane§ti in apropie- 
rea unor schituri §i chilii de pe un munte din apropi¬ 
ere. E de remarcat apoi caracterul familiar §i popular 
pe care-1 are numele de siha§tri la poporul roman §i 
rezonanta lui de mare vechime. 

Aceasta atmosfera creata de isihasm a fost un fac¬ 
tor insemnat in sustinerea luptei poporuiui roman 
de aparare in fata atacurilor necurmate ale Semilu- 
nei. Tarile romane§ti au ramas astfel ultimul refugiu 
al intregii mi§cari monahale isihaste §i al credintei 
fierbinti sustinute de ea in lumea ortodoxa. Siha§trii 

instalat scaunul. Fatriarhul Caiist §tia aceasta, intre altele, §i din 
faptul ca §i el petrecuse la Paroria, unde veneau §1 romani. 
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au fost nu numai foarte apropiati poporului, ci §i vo- 
ievozilor, sustinandu-i in lupta lor de aparare a Tarilor 
romane§ti, ca ultim refugiu al vietii de rugaciune §i 
de dreapta credinta. De aid vedem ca siha§tril nu 
s-au preocupat de rugaciunea neincetata intr-un de- 
zinteres total de viata poporului dreptcredincios, ci 
au insufletit pe voievozi §i pe toti dreptcredincio§ii 
cre§tini romani la lupta de aparare a tarii lor cre§tine, 
pentru a putea slavi m ea m libertate pe Hristos Dum- 
nezeu; §i nu numai ei, ci §i calugarii §i carturarii celor- 
lalte popoare ortodoxe, refugiati aici dupa ce tarile lor 
fusesera ocupate de turd. Nicaieri isihasmul, aceasta 
lume a siha§trilor, oameni locuind in sihastrii (in lo- 
curi de lini§tire = fioDxaotiiipia), nu a avut un rol atat de 
hotarMor in sustinerea luptei de aparare a teritoriului 
national ca in Tarile romane§ti. 

O prezenta spirituala masiva a Sfantului Qrigorie 
Sinaltul, mai bine zis a duhului lui la noi, ne este certi- 
ficata §i m secolul al XVlll-lea. Mi§carea duhovniceasca 
manastireasca din acel secol este legata de reinnoi- 
rea practicii rugaciunii lui lisus sub influenta scrieri- 
lor lui Qrigorie Sinaitul. Staretul Vasile de la Polana 
Marului (la 40 de kilometri, in munti, de la Ramnicu 
Sarat), la care a ucenicit Paisie Velicicovski, a insistat 
pentru inviorarea acestei practici prin precuvantarile 
lui la opera lui Qrigorie Sinaitul §i a lui Filotei Sinai¬ 
tul, care toate nu fac decat sa explice aceasta ruga- 
dune §i sa pledeze pentru ea, pe baza scrierilor lui 
Qrigorie Sinaitul. 

* 

O parte dintre scrierile lui Qrigorie Sinaitul au fost 
publicate in Filocalia greaca de liicodim Aghioritul 
(Venetia, 1782). In a treia editie, publicata recent, ele 
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se cuprind in volumul IV (Atena, 1961), pp. 31-88. Tex- 
tul din niocalie e reprodus m P.Q, 150, col. 1240-1341. 
Pana acum nu s-a publicat un text critic §i nici com- 
plet al scrierilor lui. Textul din Filocalie, ca §i cel din 
P.Q., cuprinde urmatoarele scrieri: 

1) Capete dupa acrostih, foarte folositoare, in 
numar de 137 (Filocalia greaca, ed. a Ill-a, vol. IV, 
31-62; P.Q. 150, 1237-129). 

2) Alte capete, cu totul §apte {Filocalia cit, pp. 63- 
65; P.Q. cit., 1299-1303). 

3) Invatatura cu de-amanuntul despre llni§tire §i 
despre rugaciune, in zece capete {Filocalia cit, pp. 
66-70; P.Q. cit., 1303-1312). 

4) Despre iini§tire §i despre cele doua feluri de 
rugaciune, in 15 capete {Filocalia cit, pp. 71-79; P.Q. 
cit, 1312-1329). 

5) Despre cum se cade a §edea la rugaciune 
{Filocalia cit, pp. 80-88; P.Q. cit, 1329-1346). 

Nanuscrisele romane§ti din Biblioteca Patriarhiei 
Romane, cele de la manastirea Meamt §i cele din Bi¬ 
blioteca Academiei Romane, care cuprind scrieri ale 
lui Qrigorie Sinaitul, in cazul cand nu cuprind titiuri 
mai putine decat cele de mai sus, cuprind cateva ti¬ 
tiuri in plus. Multe dintre ele au insa un Cuvant inainte 
al lui Vasile de la Poiana Marului^°. 

30. De ex. ms. 35, 79 din Biblioteca Patriarhiei Romane (Vezi 
la Pr. D. Fecioru, „Manuscrisele romanefti din Biblioteca Patri¬ 
arhiei Romane", in Studii Teologice, 1961, n. 3-4, p. 438 §i 1962, 
n. 11-12, pp. 381-382). De asemenea, ms. 33 din Bibl. manasti- 
rii neamt. (Vezi la Pr. D. Fecioru, „Manuscrisele din Biblioteca 
manastirii neamt", in manuscris, p. 87). Acest Cuvant inainte il 
are §i un manuscris, proprietate personala, al Pr. Protos. Qheron- 
tie Qhenoiu, copiat cu litere latine probabil de el insu§i cand se 
afla la schitul „Locurile rele" din Qorj. De asemenea, manuscrlsul 
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Cele mai bogate manuscrise m scrierile Sfantului 
Qrigorie SinaituI cuprind in general, in mod identic, in 
plus, urmatoarele titluri: 

1) A Sfantului Qrigorie SinaituI Inainte cuvantare a 
cartii acesteia. Ea e pusa dupa Cuvantul inainte al lui 
Vasile de la Poiana Marului §i inainte de Capete dupa 
acrostih. Aceasta Inainte cuvantare a lui Qrigorie 
SinaituI are urmatoarele subtitluri: 

a. Piu este lupta noastra impotriva sangelui §i a 
trupului. §i ce este razboiul §i ce este osta§ul §i toata 
arma lui Dumnezeu 

b. Despre cele trei parti ale sufletului. 

c. Despre gandurile prin care se savar§e§te tot 
pacatul^K 

2) La scrierea Invatatura cu de-amanuntul din 
niocalia greaca, manuscrisele romane§ti mai bo¬ 
gate adauga inca patru capete, De obicei eie sunt 
introduse astfel: „Pana aicea intru cea greceasca. 

din Biblioteca Academiei Romane 1889, f. 105-172 v. Cuvantul 
inainte al lui Vasile de la Poiana Marului se afla §1 in ms. rom. al 
Acad. rom. nr. 1621, f. 103 r-111 r, dar fara sa-i urmeze opera lui 
Qrigorie SinaituI. 

31. Manuscrisul 17 de la manastirea Neamt tncepe cu Vlata 
Sfantului Grigorie SinaituI, scrisa de Calist Patriarhul, tradusa 
din grece§te, apoi cu Inainte cuvantare asupra cartii acesteia, a 
lui Qrigorie SinaituI (deci lipse§te Cuvantul inainte al lui Vasile 
de la Poiana Marului). In general Inainte cuvantarea lui Qrigo¬ 
rie SinaituI se subimparte in aceste trei subtitluri. La fel in ms. 
33 de la manastirea Neamt §i ms. 35 din Biblioteca Patrlarhlei 
Romane. 

riu dam in acest volum aceasta piesa, cu cele trei capitole 
ale ei, deoarece, mai ales cap b §i c, sunt un rezumat foarte gene¬ 
ral a ceea ce se cunoa§te de la Parintii anteriori. Pe de alta parte, 
tema lor se cuprinde mult mai larg, dar intr-un mod deoseblt, in 
capetele dupa acrostih 77-79,91. 
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lar intru slavoneasca scoatere inca se afla §i aceste 
cuvinte". Decl serierile lui Qrigorie SinaituI au fost 
traduse in romane§te din limba greaca. (Aceasta 
se spune in multe dintre manuscrisele romane§ti, 
de exemplu in manuscrisul nr. 39 de la manastirea 
neamt). Dar aceste patru capete au fost traduse 
dintr-un izvor slav^^. Pe acestea le traducem §i noi 
dupa cele zece capete ale scrierii Invatatura cu de- 
amanuntul. 

3) in manuscrisele mai bogate se mai cuprind 
urmatoarele scrieri: 

a. Chipurile proniei dumnezeie§ti; 

b. Despre stapanirea de sine a noastra; 

c. Despre cele patru sfinfite incepatorii; 

d. Despr^ numirea §i randuiala fiecareia dintre 
cele patru incepatorii; 

e. Despre sfintita tncepatorie a Bisericii; 

f. Despre randuiala vietii singuratice de mijloc; 

g. Explicare despre sfanta tncepatorie; 

h. Explicare despre sfintita a§ezare; 

e. Ce este chipul viefii calugare§ti §i care sunt 
infapi§arile adevarate ale fiecareia; 

j. Care este sfintita tncepatorie a vietuirii 
calugare§ti §i cum se tnfaptuie§te bine; 

l. Despre tnfafi§area tmbracamintei calugare§ti; 

m. Care suntformele randuielii sfintitei tncepatorii 
biserice§ti; 

n. A§ezamintele cu chip dumnezeiesc; 

o. Despre supunere §i ascultare; 

Acestea sunt in mare parte un rezumat al ierar- 
hiei cere§ti §i biserice§ti a lui Dionisie Areopagitul, 

32. Ms. 35 §i 79 din BIblioteca Patriarhiei Romane. Aceste 
patru capete sunt adause §1 in ms. Protos. Qhenoiu. 
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incadrand in ierarhia bisericeasca §i treptele calu- 
gare§ti. De aceea nu le traducem in Filocalia roma- 
neasca. Dar aceasta scriere arata vointa Sfantului 
Qrigorie Sinaitul de a incadra rugaciunea personala a 
inimii in viata Bisericii. 

4) In aceste manuscrise mai bogate, doua dintre 
cele §apte capete, cuprinse in Filocalia greaca - P.Q. 
sub titiul Alte capete, se cuprind dupa cele 14 titluri 
de mai sus (de la litera „a" la „o"): Pentru ispitele 
din somn §i Fentru cum se cade a lua milostenie^^, 
Despartirea acestor doua capete de celelalte cinci §i 
continutul lor, care nu se prea leaga de celelalte cinci 
§i se ocupa cu prea multe detaiii fiziologice despre 
curgeri, fapt care nu ni se pare ca se incadreaza prea 
bine m spiritul scrisuiui Sfantului Qrigorie Sinaitul, ne 
indeamna sa nu le dam loc in Filocalia romaneasca, 
avand oarecare indoieli m privinta apartenentei lor la 
opera lui Qrigorie Sinaitul. 

5) Filocalia greaca repeta in vol, V (pp. 90-103), in 
limba neogreaca, scrierea Despre cum se cade a §edea 
la rugaciune din vol. IV, pp. 78-88. Aceasta repetitie se 
face la locuri diferite §i in edifia a Il-a (vol. II) din Fiio- 
calia greaca. Dar textul neogrec mai adauga in fiecare 
editie un mic pasaj pe care-1 vom adauga §i noi in tra- 
ducerea noastra^^. 

33. De ex. in ms. Qhenoiu, la pp. 133-136, §i nu la p. 84 §.u. 

34. in unele manuscrise romane§ti, de exemplu ms. 39 de 
la lieamt, tntreg acest text neogrec e tradus sub titiul Capete 
pentru fara grija (despre isichie-lini§te). Se pare ca el, impreuna 
cu altele, reprezinta o alta traducere veche, caci folose§te unele 
cuvinte mai vechi: de exemplu, in loc de lini§te: farS grija sau 
mulcomie (cel ce se lini§te§te, suna acolo: cel ce se mulcome§te), 
in loc de in§elaciune, imprelestare (cuvant de origine slava, cu 
intelesul de „amagire", „vrajire"). 
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6) Manuscrisele romane§ti mai bogate mai dau §i 
o convorbire intre Qrigorie Sinaitul §i Maxim Cavso- 
calivitui. Ea e data, in limba neogreaca, §i in Filocalia 
greaca. 

Mu se §tie daca in afara de aceste texte din Filocalia 
greaca §i de cele in plus din manuscrisele romane§ti 
mai sunt §i alte texte care au ca autor pe Qrigorie 
Sinaitul. 

Faptul ca la traducerea din grece§te in romane§te 
a operei lui Qrigorie Sinaitul in secolul al XVlIl-lea, 
Cuvantul inainte e alcatuit de Vasile de la Poiana 
Marului, mort la 1767, celebru deja pentru viata sa 
duhovniceasca la 1749, cand e chemat la Bucure§ti 
pentru a fi vazut §i consultat de patriarhii Alexan- 
driei, Antiohiei §i lerusalimului^^ arata ca aceasta 
traducere, ca §i cea din Filotei Sinaitul, a fost facuta 
de calugari romani cu mult inainte de a§ezarea lui 
Paisie Velicicovschi in Moldova, fapt intamplat la 
1768. Caci Cuvantul inainte la aceste scrieri a tre- 
buit sa fie facut cu mult inainte. Vasile de la Poiana 
Marului trebuie sa fi scris aceste precuvantari inainte 
de 1749, cand era deja celebru. De altfel, el venise in 
Moldova de prin 1712. Gael douazeci de ani a stat la 
manastirea Dalhauti, iar in 1733 avea atata autorita- 
te, ca intemeiaza manastirea Poiana Marului §i devine 
staretul ei pe viata. lar faptul ca in Cuvantul inainte 
la Qrigorie Sinaitul, Vasile citeaza din atatia Parinti 
duhovnice§ti din trecutin romane§te (Sfintii Isihie, Pe- 
tru Damaschin, Calist§i Ignatie, Simeon Tesalonicea- 
nul, loan Scararul, Dorotei) inseamna ca toti ace§tia 
existau in traduced romane§ti in vremea lui, deci 

35. Pr. Horia Constantinescu §i Pr. Gabriel Cocora, „Poiana 
Marului", in Qlasul Bisericii, 1964, nr. 5-6, pp. 473, 475. 
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dinainte de el. Deci opera de traducere de sub Paisie 
a fost m mare parte mai mult o „corectura" a vechilor 
traduced, devenite, cum am vazut la nota 125, in une- 
le cuvinte, neintelese pentru vechimea lor^®. 

Paisie va fi cunoscut §i el aceste traduceri in tim- 
pul prime! lui §ederi in Moldova (1742-1749) §i aceste 
traduceri §i practica rugaciunii curate de catre Vasile 
de la Poiana Marului il vor fi indemnat sa mearga nu 
numai la Sfantul Munte, ci §i sa se ocupe acolo cu scri- 
erile lui Qrigorie Sinaitul §i cu punerea in practica a 
rugaciunii recomandate de acela. De aceea, in Athos, 
calugarul moldovean Atanasie il acuza pe Paisie ca 
„schimba pravila rugaciunii lui lisus, ca prea se increde 
in manuscrisele grece§ti §i ca talcuie§te gre§it invata- 
tura Sfantului Qrigorie Sinaitul despre rugaciunea 
mintii..."^^. Moldoveanul Atanasie cuno§tea deci tradu- 
cerile romane§ti mai vechi ale scrierilor lui Qrigorie Si¬ 
naitul §i considera gre§ita increderea lui Paisie in ma¬ 
nuscrisele grece§ti, Se poate, deci, spune ca Vasile de 
la Poiana Marului, stramtoratin Ucraina de uniatism, a 
venitin Moldova pentru ca §tia ca va gasi acolo scrierile 
duhovnice§ti rasaritene traduse din grece§te §i putinta 
de a trai potrivit lor, iar Paisie a venit din acela§i motiv, 
dar poate §i atras de faima sau de chemarea lui Vasile 
§i a practicii rugaciunii mintii existente in Moldova. Mai 
amintim ca, dupa unii, Vasile de la Poiana Marului i-ar 
fi fost chiar ruda^®. 


36. Diac. P. 1. David, Cuviosul Paisie cel Mare (Velicicovsky), 
un desavar§it monah roman, Bucure§ti, 1975, p. 12. Considerati- 
ile aduse de autor pentru originea romaneasca a lui Paisie sunt 
foarte serioase §i demne de iuat in seama. 

37. Ms. rom. 5693; la Diac. P. I. David, op. cit, p. 11. 

38. H. Constantinescu §i Pr. Gabriel Cocora, op. cit, p. 472. 
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In ce prive§te continutul scrierilor Sfantului 
Qrigorie Sinaitul, acesta il arata pe autorul lor nu 
numai un practicant empiric al unei „metode a 
rugaciunii inimii", cat §i un mare exeget al el. Sfantul 
Qrigorie imbrati§eaza cu gandirea lui o gama foarte 
larga de teme de viata duhovniceasca, care se intinde 
de la cele mai inainte varfuri ale reflectiei privitoare la 
Dumnezeu §i la mtalnirea mintii cu Sfanta Treime in 
altarul cel mai launtric al fiintei omene§ti, pana la cele 
mai concrete detalii ale fenomenelor vietii trupe§ti. 
El §i-a asimilat reflectia asupra vietii duhovnice§ti a 
lui Macarie, Diadoh, Marcu Pustnicul, Sfantul Simeon 
noul Teolog, dar §i inalta gandire teologica a lui Dio- 
nisie Areopagitul §i a Sfantului Maxim Marturisitorul. 
El face o sinteza intre cei dintai §i cei din urma. Dar 
nu ramane numai aici. Ci, aplicand totul la rugaciune 
§1 la efortul de curafire de patimi, se dovede§te poate 
cel mai subtil analist al mi§carilor psihice §i spirituale 
ale fiintei umane. 

El aduce lamuriri de caracter evident asupra cal- 
durii duhovnice§ti care insote§te rugaciunea curata 
§i asupra celei in§elatoare §i pacatoase; se dovede§te 
un adversar neinduplecat al nalucirilor §i al tuturor 
fenomenelor de amagire spirituala, un sustinator 
al experientei celei mai subtile §i mai autentice a 
prezentei lui Dumnezeu. Intelege trebuinta alternarii 
cantarii cu rugaciunea inimii, la incepatori. Merge 
pana la cele mai mici detalii in explicarea legMurilor 
bune §i rele dintre suflet §i trup. Tratatele lui Palama 
despre rugaciune (Cuvantul II din Triada I §i II contra 
lui Varlaam) se resimt puternic de mvatatura lui Qrigo¬ 
rie Sinaitul. Daca nu va fi fostm contact personal cu el 
§i daca nu va fi cunoscut scrierile acestuia, Palama a 
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putut cunoa§te in orice caz ideile sale macar de la uce- 
nicii lui. In acela§i timp, Qrigorie Sinaltul manifesta o 
spiritualitate de mare echilibru, o smerita retinere de 
la formularile teologice prea indraznete. El cere sa se 
conceapa lumina vazuta in rugaciune ca dincolo de 
orice materialitate; el nu cere o strangere a narilor la 
respiratie, cl numai a gurii, ca sa nu ramana cascata §i 
sa faca pe om distrat. liu leaga prea strans rugaciunea 
inimii de o metoda tehnica. El nu cunoa§te in mod ex¬ 
plicit nici invatatura despre deosebirea intre fiinta §1 
energiile necreate ale lui Dumnezeu, invatatura pe 
care o va dezvolta Sfantul Qrigorie Palama, obligat de 
necesitatea apararii experientelor harismatice traite 
de isiha§ti, pentru a nu fi incluse m ordinea creaturi- 
lor energiile ce le provoaca. 

Daca Sfantul Qrigorie Palama este vulturul care 
atinge inaltimile amefitoare ale invataturii des¬ 
pre Dumnezeu §i ale indumnezeirii omului, Sfantul 
Qrigorie Sinaitul este maestrul analizelor subtile ale 
mi§carilor launtrice ale fiintei umane. 



ALE CELUIINTRE SFimi 
pArimtele NOSTRU 
QRIQORIE SINAITUL 

Capete foarte folositoare in acrostih, al cluror 
acrostih este acesta: Cuvinte felurite despre 
poninci, dogme, amenintari §i fagaduin^e, 
ba despre ganduri, patimi §i virtuti; apoi 
despre lini§tire f i mgaciune 

1. Este cu neputinta sa fie cineva sau sa se faca, 
dupa fire, rational, fara curatie §i nestricaciune. Cad 
pe cea dintai a pus stapanire deprinderea nerationala, 
iar pe cea de a doua (pe nestricaciune), starea de 
stricaciune a trupului. 

2. Rational! dupa fire s-au aratat numai sfintii, 
prin curatie^^. Caci rafiune curata nu a avut niciunul 
dintre mteleptii intru ale ratiunii, dat fiind ca §i-au 
stricat ratiunea de la inceput prin ganduri. Fiindca 
duhul pamantesc §i mult vorbitor al mtelepclunii 
lumii acesteia, apropiind ratiunile de cei mai 
cunoscatori, iar gandurile de cei mai neinvatati, 
pricinuie§te impreuna lor locuire, lipsindu-i pe 

39. Parintii nu separa planul etic de cel rational. Deplin 
rational e sfantul. El §i-a reca§tigat privirea §1 judecata netul- 
burate de patimi, adica ratiunea cea dupa fire, pe care a avut- 
o omul prin creaUe, prin curatirea de patimi. Cata vreme mai 
e o pornire spre pacat in om, nu e nici deplin curat, nici deplin 
rational. Firea insa§i nu §i-a reca§tigat integritatea, rectitudinea 
§i profunzimea ei pe plan rational, pentru ca nu §i-a reca§tigat 
transparenta ei fireasca spre infinitatea dumnezeiasca. 
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oameni de intelepciunea ipostasiata §i de vederea ei 
sau de cuno§tinta neimpartita §i unitara^°. 

3. Socote§te drept cuno§tinta proprie a adevarului 
simtirea harului. Pe celelalte cuno§tinte trebuie sa le 
numim talcuiri de intelesuri §i dovediri de lucruri^*. 

4. Toti cati nu izbutesc sa dobandeasca harul 
patimesc aceasta pentru necredinta §i negrija; §i 
iara^i toti cati il afla il afla prin credinta §i sarguinta. 
Caci prin acestea pa§esc pururea inainte; iar prin cele 
potrivnice se intorc cu totui la cele dinapoi. 

5. A fi mort §i nesimtitor este totuna cu a fi orb la 
minte §i a nu vedea duhovnice§te. Caci unul s-a lipsit de 
puterea vie §i lucratoare; iar cel ce nu vede, de lumina 
dumnezeiasca care-1 face sa vada §i sa se roage"^^. 

40. Toata cuno§tinta a devenit dispersata in urma caderii. In- 
vatatii cunosc ratiuni separate ale lucrurilor, cei netnvatati i§i fac 
fel de fel de gSnduri amestecate cu patimile. Aceasta produce 
o conlocuire de idei, de multe ori plina de contradictii, dar nu 
un intreg unitar. Mu se cunoa§te intelepciunea ca PersoanS su- 
prema, din care pornesc toate ratiunile §i in care se unifica toate 
§i in unire cu care se unesc toti. Tema este iuata de la Sf. Maxim 
Marturisitorul (Ambigua). Sf. Grigorie Sinaitui se dovedefte un 
om introdus in gandirea cea mai inalta a Parinfilor. 

41. „Simtirea harului" e trairea bunavoinfei §i puterii Persoa- 
nei supreme. Mumai aceasta ne pune in legatura cu realitatea 
fundamentala §i totala. Celelalte cuno§tinte sunt exprimarile 
unor infelesuri fragmentare §i neesentiale pentru existenta eter- 
na. Expresia „simtirea harului" se intaine§te la Diadoh (Cuvant 
ascetic, cap. 31; Filoc. rom., vol. 1, ed. 2008, p. 416), dar a fost 
dezvoltata de Sf. Simeon rioul Teolog. 

42. Avem aici o definite a luminii c|umnezeie§ti, care nu are 
nimic care sa nu o faca acceptabila §i inteleasa. Ea e cea care 
ne face sa intelegem §i sa ne mfelegem. Astfel infeieasa, lumina 
dumnezeiasca risipe§te nedumeririle celor ce cred ca ea este 
conceputa ca o iumina asemenea celei materiaie. 
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6. Putini primesc §i puterea, §i mtelepciunea de la 
Dumnezeu. Cad cea dintai imparta§e§te bunatatile 
dumnezeie§ti, iar a doua exprimarea lor. lar primirea 
prin imparta§ire §i daruirea mai departe este un lucru 
cu adevarat dumnezeiesc, mai presus de om. 

7. Inima fara ganduri, lucrata de Duhul, este alta- 
rul adevarat inca inainte de viata viitoare. Cad toate 
se savar§esc §1 se graiesc acolo duhovnice§te. Iar cel 
ce nu a dobandit aceasta inca de aici e o piatra pentru 
alte virtuti, buna pentru zidirea Bisericii dumnezeie§ti, 
dar nu biserica §i preot al Duhului. 

8. Omul a fost zidit nestricados, fara must, cum 
va §i invia. Dar nu neschimbacios, nici schimbacios, 
avand m vointa puterea de a se schimba sau nu. Cad 
vointa nu face pe cineva sa ramana cu desavar§ire ne- 
schimbat in firea sa. Pentru ca aceasta e cununa in- 
dumnezeirii neschimbacioase viitoare^^. 

9. Stricaciunea e devenirea trupului; iar a man- 
ca, a lepada rama§itele, a se ingra§a §i a dormi sunt 
insu§iri naturale aie fiarelor §i dobitoacelor. Prin 
aceasta asemanandu-ne cu dobitoacele, din pricina 
neascultarii (Ps. 48, 21), am cazut din bunatatile pro- 
prii daruite de Dumnezeu''^'*. Me-am facut dobitoce§ti 
din rationali §i ca fiarele din dumnezeie§ti. 

43. Omul a fost facut nestricados, dar nu neschimbacios, 
de§i schimbarea nu se impline§te m mod involuntar. Neschim- 
barea o va dobandi in viafa viitoare, odata cu redobandirea 
nestricaciunii. Daca §i-ar fi pazit neschimbarea in bine, §i-ar fi 
pazit§i nestricaciunea. Meschimbarea ca rezultatal vointei unite 
cu vointa lui Dumnezeu, impreuna cu nestricaciunea, inseamna 
incoronarea firii prin indumnezeire. 

44. tnsu§irile proprii ale firii noastre sunt cele ce ni se dau 
de Dumnezeu din cele proprii Lui §i pe care le avem numai m 
comuniune cu El. 
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10. Raiul este de doua feluri: sensibil inteligi- 
bil (cunoscut cu simturile §i cu gandirea), sau cel 
din Eden §i cel al harului"^^. Cel din Eden este un loc 
foarte inalt, incat ajunge pana la al treilea cer, cum 
zic cei ce au istorisit despre el, sadit de Dumnezeu cu 
tot felul de verdeata bine mirositoare, El nu este nici 
cu desavar§ire nestricacios, nici cu totul stricacios, 
ci a§ezat la mijloc intre stricaciune §i nestricaciune, 
incat este pururea incarcat cu roade §i Tmpodobit cu 
flori, avand neincetat §i poame crude, §i poame coap- 
te. Caci pomii putregaiti §i roadele rascoapte cazute la 
pamant se fac huma bine mirositoare §i nu impra§tie 
miros de stricaciune ca plantele lumii. lar aceasta 
se mtampla din marea bogatie §i sfintenie a harului, 
care covar§e§te acolo pururea. De aceea raul oceanic 
care trece prin el §i caruia i s-a poruncit sa racoreasca 
necontenit acest loc, ie§ind din el §i impartindu-se 
in patru brate, coborand aduce §i da hindu§ilor^® §i 
etiopienilor huma §i frunzele cazute. Apoi unindu-se 
Flsonul §i Qihonul (Fac. 2,8), se revarsa impreuna me- 
reu peste campiile lor, pana ce se impart iara§i, unul 
racorind tara Libiei, iar altul tara Egiptului. 

11. Deci spun ca zidirea nu a fost facuta la inceput 
curgatoare sau stricacioasa. Dar mai pe urma s-a stri- 
cat §i s-a supus de§ertaciunii, adica omului, potrivit 
Scripturii (Rom. 8, 20), insa nu de bunavoie, ci fara sa 


45. Insistenta asupra nestricaciunii originare a naturii §i 
ideea „simtirii harului" sunt luate de la Sf. Simeon, iar ideea 
celor doua raiuri, de ia Michita Stithatul. 

46. Am tradus cuvantul’IvStKoi cu hindu^i. Dar s-ar putea ca 
Sf. Grigorie sa se fi gandit §i la indieni, sau la rasa galbena, din 
care poate s-au tras indienii din America, sau chiar la negrii din 
Africa. 
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vrea, pentru cel ce a supus-o m nadejdea innoirii lui 
Adam, cel ce s-a stricat. lnnoindu-1 insa §1 sfintindu-1 
pe acesta, chiar daca poarta trup stricacios pentru 
viata vremelnica, a innoit-o §i pe ea, de§i n-a izbavit-o 
inca de stricaciune. lar izbavirea zidirii de stricaciune 
unii spun ca este schimbarea ei spre mai bine, iar altii, 
prefacerea in intregime a celor supuse simturilor. 
Caci obiceiul Scripturii este sa faca o afirmare simpla, 
fara multa iscodire, despre cele greu de inteles. 

12. Cei ce primescharul ca o zamislire§i insarcinare 
prin Duhul leapada samanta dumnezeiasca sau prin 
caderi sau vaduvindu-se de Dumnezeu prin insotirea 
cu vrajma§ul care se ascunde in ei. Lepadarea harului 
se face prin lucrarea patimilor; iar lipsirea desavar§ita 
de ele se intampia prin savar§irea pacatelor. Caci su- 
fletul iubitor de patima §i de pacat, care leapada §i 
pierde harul §1 se vaduve§te, se face sala§ al patimilor, 
ca sa nu zic al dracilor, acum §i m veacul viitor. 

13. Mimic nu face iutimea a§a de iini§tita §i de 
blanda, ca barbatia §i mila. Cea dintai infrange pe cei 
ce-o razboiesc de afara, iar cea de a doua, pe cei ce o 
razboiesc din iauntru. 

14. Multi, lucrand poruncile, socotesc ca inain- 
teaza spre cetate, dar, neajungand in cetate, raman 
afara. Caci abatandu-se, fara sa-§i dea seama, de 
la caile imparate§ti spre relele vecine virtutilor, 
inainteaza lipsiti de intelepciune. Pentru ca poruncile 
nu ingaduie nici lipsa, nici trecere de masura, ci ele 
cauta numai implinirea scopului placutlui Dumnezeu 
§i numai voia dumnezeiasca. Altfel, de§arta-i ostenea- 
la daca nu se fac drepte cararile lui Dumnezeu, dupa 
Scriptura (Isaia 40,3). Caci in orice lucru se urmare§te 
tinta lucrului. 
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15. Cauta pe Domnul pe cale, adica prin porunci, 
in inima. Cad atund cand auzi pe loan strigand §i po- 
runcind tuturor sa gateasca §i sa faca drepte cararile, 
intelege ca e vorba de porund, de inimi §i de fapte. 
Cad e cu neputinta sa se faca dreapta calea porun- 
dlor §i fapta nevinovata daca nu e dreptate in inima. 

16. Cand auzi Scriptura vorbind de toiag §i de 
varga (Ps. 22, 5), socote§te ca in intelesul proorocesc 
ele sunt judecata §i providenta; iar in intelesul moral, 
psalmodierea §i rugaciunea. Cad, judecati de Dom¬ 
nul cu toiagul pedepsirii, suntem povatuiti spre in- 
toarcere (1 Cor. 11, 32). lar pedepsind noi pe cei ce 
se rascoala impotriva noastra cu toiagul psalmodierii 
barbate§ti, ne sprijinim pe rugaciune. Avand deci to¬ 
iagul §i varga in mana lucrarii mintii, sa nu incetam 
a pedepsi §i a fi pedepsiti, pana ce vom ajunge cu to- 
tul sub provindenta, fugind de judecata de acum §i de 
cea viitoare. 

17. E propriu poruncilorsa puna pururea mal pre- 
sus de orice porunca cea cuprinzatoare, care zice: 
„Pomene§te pe Domnul Dumnezeul tau totdeau- 
na". Cad prin ceea ce s-au pierdut, prin aceea pot 
sa fie §i paziti. Fiindca uitarea a pierdut pomenirea 
dumnezeiasca de la inceput intunecand poruncile, §i 
a§a 1-a aratat pe om gol de tot binele. 

18. Prin doua porunci vin cei ce se nevoiesc iara§i 
la vechea vrednicie: prin ascultare §i prin post. Cad 
prin cele potrivnice acestora a intrat tot pacatul in 
neamul muritorilor. Cei ce pazesc poruncile prin as¬ 
cultare se intorc la Dumnezeu mai repede, iar cei ce 
le pazesc prin post §i rugaciune, mai cu intarziere. 
Ascultarea e mai potrivita incepatorilor, iar postul ce- 
lor de la mijloc, mai cunoscatori §i mai barbati. Cad 
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pazirea ne§tirbita a ascultarii de Dumnezeu prin po- 
runci e proprie foarte putinora, fiind grea chiar pen- 
tru cei mai barbati. 

19. Legea care lucreaza §i graie§te in inima este 
legea Duhului vietii, dupa Apostol, precum cea care 
e lucrata in trup este a literei. Cea dintai izbave§te 
mintea de legea pacatului §i a mortii (Rom. 8, 2), iar a 
doua face pe nebagate de seama pe om fariseu, care 
impline§te §i intelege legea trupe§te §1 lucreaza po- 
runcile pentru a fi vazut (Mate! 23, 5)"'^^. 

20. Imbinarea armonioasa §1 bine legata a tutu- 
ror virtutilor (Efes. 4, 16) in Duh, spun ca face omul 
desavar§it. Sau daca e pe cale, pe cel inca nedesavar§it. 

47. Poruncile sunt calea pe care ajungem la Hristos. Dar in 
miezul lor poruncile sunt Hristos insu§i. Gael ne fac tot mai ase- 
menea Lui. El este porunca desavar§it implinita. Poruncile pot 
fi insa implinite numai extern, cu trupul. Atunci sunt o lege a 
trupului, care face pe om fariseu. Ele trebuie implinite din ini¬ 
ma. Atunci au devenit o lege a duhului. Gael prin inima lucreaza 
Duhul. De aceea poruncile numai unite cu inima sunt calea ade- 
varata spre Hristos. 

Aceasta se tntampla cand avem pururea pomenirea lui Dum¬ 
nezeu in inima. Gontrarul poruncilor este, de aceea, uitarea. Po¬ 
menirea lui Dumnezeu a izvorul ascultarii, prin care se tmplinesc 
poruncile. 

Dar in lucrarea poruncilor suntem mult ajutati de gandul la 
judecata lui Dumnezeu sau la pedepsele ce ne vin din neimpli- 
nirea poruncilor. Ba chiar pedepsele sau judecata lui Dumnezeu 
aplicata noua cand nu implinim vreo porunca ne sunt de ajutor. 
Ajutati de judecata lui Dumnezeu sau de gandurile la pedepse, 
sau chiar de pedepse, ajungem prin implinirea poruncilor sub 
mangalerea deplina a Providentei. Dar toiagul pedepsirll ar 
fi greu de suportat daca nu ne-am sprijini pe carja rugaciunii, 
tinuta in mana lucrarii mintii. Fara aceasta, nu am putea folosi 
toiagul nici in sensul de pedepsire a patimilor noastre, nici a 
vrajma§ilor care ni le insufla. 
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lar poruncile le socotesc ca trup, pe cand virtutile, ca 
deprinderi ale unor insu§iri bune, oase. In sfar§it, ha- 
rul, ca suflet care da viata, mi§ca §i lucreaza faptele 
poruncilor ca pe un trup. Caci nepurtarea de grija, 
sau sarguinta spre varstele in Hristos, arata pe cineva 
prune, sau desavar§it, acum §i in veacul viitor. 

21. Cel ce vrea sa-§i creasca trupul virtutilor sa 
se sargulasca a dori laptele rational §1 nestricat al 
harului drept maica. Caci de acoio se hrane§te cu 
lapte tot cei ce cauta cre§terea in Hristos §i vrea sa 
sporeasca in Ei. Intelepciunea da de ia pieptui ei, ca 
lapte spre cre§tere, caldura; iar celor desavar§iti, ca 
miere hranitoare, bucuria spre curatire^®. „Caci miere 
§i lapte vor fi sub limba ta" (Cant. Cant. 4, 11). Lapte 
a numit Solomon puterea hranitoare §i crescatoare; 
iar miere, pe cea curatitoare a Duhuiui^®. Iar marele 

48. Harul hrane§te ca un lapte pe cel ce, maintand in implini- 
rea poruncilor, face sa creasca in el trupul virtutilor. Caci harul 
sustine in primul rand rugaciunea, fara de care nu poate omul 
implini statornic poruncile §i create in virtuti, ca intr-un orga¬ 
nism armonic. Harul nu e deci ceva limitat §i static, ci fluxul iubi- 
rii lui Dumnezeu care ne intare§te in cre§terea spre tot mai mar- 
ea asemanare cu El. El nu e decat iubirea nesfar§ita a lui Hristos. 
Imaginea „trupul virtutilor" a fost §i ea foarte mult folosita de 
Sf. Simeon Houl Teolog. Virtutile nu stau separat, ci se incheaga 
intre ele, imbibandu-se in fiinta noastra, §i prin ele devenind 
insa§i fiinta noastra un trup armonios al virtutilor, o fiinfa struc- 
turata in mod unitar prin virtuti, ca o pornire multilaterala de iu- 
bire spre Dumnezeu §i spre oameni. Cand acest trup al virtutilor 
a devenit viguros, el nu mai e hranit cu harul ca §i cu un lapte, 
ci cu harul devenit miere, care indulce§te prin iubire atat pe su- 
biectul lor, cat §i pe cei asupra carora se raspande§te lucrarea lor. 

49. Dar Sf. Grigorie precizeaza ca acest lapte la harului, care 
pentru cei desavar^ifi devine miere, ne vine de la sanul Intelepci- 
unii insa§i, care este Persoana Cuvantului, Hristos. Humai ea ne 
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Apostol, aratand deosebirea lucrarilor, zice: „Ca 
pe ni§te prunci v-am hranit pe voi cu lapte, §i nu cu 
mancare" (1 Cor. 5, 2). 

22. Cel ce cauta intelesurile poruncilor fara po- 
runci, dorind sa le afle prin invatatura §i citire, este 
asemenea celui ce-§i inchipuie umbra drept adevar. 
Cad intelesurile adevarului se daruiesc celor ce se 
imparta§esc de adevar^®. lar cel neimparta§iti de 
adevar §1 neintrodu§i in el, cautand intelesurile lui, 
afla pe cele ale intelepciunii innebunite (1 Cor. 1, 20). 
Pe ace§tia Apostolul i-a numit „fire§ti", ca unii „ce 
nu au Duh" (luda 1, 19), chiar daca se mandresc cu 
adevarul. 

23. Precum ochiul trupului cauta la litera §1 din 
litera prime§te intelesurile celor supuse simturilor, 
a§a mintea, cand se curate§te §i se intoarce la ve- 
chea vrednicie, cauta la Dumnezeu §1 prime§te de la 
El intelesurile dumnezeie§ti. In loc de carte, ea are 

poate hrani, prin iubirea el, de la insu§i sanul ei. Prin acest har 
al iubirii materne nu numai ne incalze§te §i Tndulce§te, ci ne §i 
curate§te. Caci iubirea cura^efte de egoism §i de toate pacatele 
care se nasc din el. De aceea iaptele §i mierea harului sunt toto- 
data puterea curatitoare a Duhului. Caci prin har am devenit un 
duh cu Hristos. 

50. Cei ce cauta intelesurilor poruncilor, fara sa le impll- 
neasca, nu le iau ca porunci propriu-zise ale Subiectului dum- 
nezeiesc. Care are puterea §i caderea sa porunceasca. De aceea 
ace§tia nu se pun in legatura cu El, Care e propriu-zis adevarul; 
caci in acest caz ele nu exprima pe Cel ce le da §1 voia §i puterea 
Lui, ca sa zideasca in adevar pe cei ce le implinesc. Ei raman 
la ni§te sensuri impersonale, care nu le dau nicio putere spre 
cre§tere morala §i spre mantuire. Poruncile trebuie in^elese, ca 
§i lucrurile, ca semne ale iubirii lui Dumnezeu cel personal §i ca 
apeluri la iubirea noastra, ca sa ne facem asemenea Lui, §i prin 
aceasta sa ne unim cu El. 
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Duhul, in ioc de pana, intelegerea §i limba - caci „lim- 
ba mea, zice, e pana" (Ps. 44, 2) in loc de cerneala, 
lumina. Deci, scufundandu-§i intelegerea in lumina 
§i facandu-se lumina, scrie in Duh cuvintele in inlmi- 
le curate ale ascultatorilor. Atunci intelege cum vor 
fi credincio§ii „invatati de Dumnezeu" (Isaia 54, 13; 
loan 6,45) §i cum invata Dumnezeu pe om in Duh (Ps. 
93, 10), potrivit cu proorocia^'. 

24. Socote§te ca lege nemijlocita a poruncilor 
credlnta care lucreaza in inima. Caci din aceasta 
credinta izvora§te toata porunca §i ea produce lumina- 
rea sufletelor. lar roadele acestor suflete, din credinta 
adevarata §i lucratoare, sunt infranarea §i dragostea, 
iar sfar§itul este smerenia daruita de Dumnezeu, care 
este inceputul §i intarirea dragostei®^. 

51. Adevarata cunoa§tere a lui Dumnezeu e cunoa§terea 
prin experienta, nu din carte. In cazul acesta intelegerea se scu- 
funda in lumina Lui insu§i, facandu-se §i ea lumina. Vorbind ace- 
la altora, Dumnezeu insu§i vorbe§te prin el §i El insu§i li invafa 
pe ceilalti prlntr-un astfel de om. CuvantuI e plin de puterea lui 
Dumnezeu §1 de convingerea celui ce a vazut pe Dumnezeu §1 
simte in sine puterea Lui. 

52. Sf. Grigorie apropie pana la identificare poruncile §1 
credinta. Porunca, mai bine zis puterea pentru intelegerea §i 
implinirea ei, izvora§te din credinta, care lucreaza nemijlocit 
in inima. Credinta lucreaza ca o lege, avand in ea ca o putere 
directoare legea poruncilor, din cuno§tinta dreapta a lui Dum¬ 
nezeu §i dintr-un fel de unire Initiala cu El. De aceea credinta insa§i 
se impune ca o porunca sau ca o suma de porunci. In aceasta 
intelegere a credintei, despartirea protestanta intre credinta §i 
fapte apare cu totul gre§ita. Dar o credinta care se impune ca o 
lege prin ea insa§i, sau ca o porunca, se impune ca atare pentru 
ca se arata ca o lumina in suflete, ca o lumina a lui Dumnezeu 
§i a modului cum trebuie sa ne comportam noi pentru a ne face 
asemenea Lui, implinind voia Lui, devenind uniti m vointa cu El. 
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25. Cuno§tinta adevarata a celor vazute §i neva- 
zute este slava nemincinoasa a celor ce sunt. 
Cuno§tinta celor vazute e slava celor sensibile, iar a 
celor nevazute este slava celor inteligibile, rationale, 
intelegatoare §i dumnezele§ti. 

26. Definltia dreptei credinte este a vedea §1 a 
cunoa§te intru curatie cele doua dogme ale credintei, 
adica Treimea §1 doimea: Treimea a o privl §1 a o 
cunoa§te in chip neamestecat §i netaiat, in unitate, 
iar doimea firilor lui Hristos, intr-un ipostas, adica 
a marturisi §i a §ti pe un singur Fiu §i mainte de in- 
trupare, §i dupa intrupare, dar dupa mtrupare slavit 
in chip neamestecat in doua firi §i in doua vointe, 
dumnezeiasca §i omeneasca. 

27. Trebuie sa marturisim cu evlavie nena§terea, 
na§terea §i purcederea, cele trei insu§iri personale, 
neml§cate §i neschimbate ale Preasfintel Treimi: pe 
Tatal ca nenascut §i fara de inceput, pe Fiul, ca nascut 
§i impreuna fara de inceput, pe Duhul Sfant, ca pur¬ 
ees din Tatal, dat prin Fiul (precum zice Damaschin) §i 
impreuna ve§nic. 

28. numai credinta din har, lucratoare prin porun- 
ci in Duh, e mdestulatoare pentru mantuire daca o 
pazim §i nu o alegem pe cea moarta §i nelucratoare, 
in locul celei vii §i lucratoare in Hristos. Caci credin- 
ciosul trebuie sa primeasca chipul §i viata cea intru 
Hristos lucrate de credinta. Credincio§ii au invatat ca 
nelucrarea aduce credinta moarta §i nesimtitoare, 
care e numai vorba, §i nu pe cea din har. 

29. Treimea este unitate simpla, fiindca e fara cali- 
tate §i necompusa. Dar e Treime in unitate. Caci Dum- 
nezeu cel intreit in Ipostasuri arecu totul neamestecata 
perihoreza Acestora intre Ele (intrepatrunderea Lor). 
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30. Dumnezeu se cunoa§te §i se zice in toate in 
chip intreit. Caci este nemarginit El este sustinatorul 
§i purtMorul de grija al tuturor prin Fiul in Duhul Sfant. 
Niciunul dintre Ace§tia trei nu se zice, nu se cugeta §i 
nu se nume§te fara sau afara de Ceilalti. 

31. In om este minte, cuvant §i duh; §i nici mintea 
nu e fara cuvant, nici cuvantul fara duh; §i acestea 
sunt una in alta §i in ele insele. Caci mintea graie§te 
prin cuvant §i cuvantul se arata prin duh. Prin aceasta 
omul poarta un chip umbros al Treimii nenumite §i 
arhetipice. Cuvantul „dupa chipul" arata §i aceasta^^. 

32. Tatal e Mintea, Fiul e Cuvantul, iar Duhul Sfant 
e cu adevarat Duhul, precum invata, folosindu-se de 
asemanare, sfintii Parinti purtatori de Dumnezeu, 
statornicind dogma despre Treimea Sfanta, mai pre- 
sus de fire §i de fiinta, despre Dumnezeu cel unul in 
trei Ipostasuri, lasandu-ne noua credinta adevarata §i 
o ancora de nadejde. Caci a cunoa§te pe Dumnezeu 
cel unul este, dupa Scriptura, radacina nemuririi (Int. 
Sol. 15, 3); §i a vedea §i a §ti stapanirea unitatii in trei 
Ipostasuri este dreptatea intreaga. Sau a§a trebuie sa 
infelegem cuvantul din Evanghelie: „Iar viafa ve§nica 
aceasta este: Sa Te cunoasca pe Tine, unul adevaratui 
Dumnezeu" in trei Ipostasuri, „§i pe Cel ce L-ai trimis, 
pe lisus Hristos" (loan 17,3), in doua firi §i vointe. 

33. Chinurile sunt felurite, precum §i rasplatirile cu 
bunatafi. Iar acelea sunt in iad, potrivit Scripturii care 

53. Cuvantul „dupa chipul", care tl caracterizeaza pe om, 
arata §1 asemanarea lui cu Sfanta Treime. Dar m aceasta se arata 
atat faptui ca omul nu e un Individ cu totul separat de ceilalti, 
cat §i faptui ca ei are minte, cuvant §i duh neseparate intre ele, ci 
lucrand §i aratandu-se una prin aita, fiind om intreg numai prin 
toate acestea trei. 
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zice: „In pamant intunecat §i neluminat, in pamantul 
intunericului ve§nic" (lov 10, 21-22), unde locuiesc 
pacato§ii §i inainte de judecata, §i se intorc §1 dupa 
osanda. Caci: „Intoarca-se pacato§ii in iad" (Ps. 9, 17) 
§i „Moartea li va pa§te pe ei" (Ps. 48, 14) ce este altce- 
va, daca nu hotararea din urma §i osanda ve§nica? 

34. Focul, intunericul, viermele §i tartarul sunt 
Tmpatimirea ob§teasca de placerea trupeasca, ne§ti- 
inta generala a intunericului, gadilirea aprinsa a 
patimii din toti, tremurarea §i vijelia puturoasa a 
pacatului. Acestea se lucreaza inca de aici in suflete- 
le pacato§ilor ca o arvuna §i parga a chinurilor §i se 
arata acolo ca o deprindere. 

35. Deprinderile patimilor sunt arvunele chlnului, 
precum lucrarile virtutilor sunt ale Imparatiei. Porun- 
cile trebuie sa le socotim §i sa le numim lucrari; iar 
virtutile deprinderi, precum §i pacatele care se fac ne- 
contenit se numesc deprinderi. 

36. Rasplatirile sunt pe potriva faptelor, chiar daca 
multora li se pare ca nu sunt pe potriva lor. Caci drepta- 
tea dumnezeiasca ie daruie§te unora vlata ve§nica, iar 
altora osanda ve§nica. Dar §i unii §1 altii, strabatand 
veacul de aici bine sau rau, vor primi rasplata dupa 
faptele lor. Iar marimea §i felul rasplatii de care se vor 
bucura va fi dupa deprlnderea §i lucrarea patimilor 
sau a virtutilor. 

37. Sufletele impatimite de placed sunt smar- 
curi de foe (Apoc. 19, 20), in care putoarea patimi¬ 
lor, duhnind ca o mocirla, hrane§te ca pe un vierme 
neadormit al curviei desfranarea trupului, §i ca pe 
ni§te §erpi, broa§te §i lipitori ale poftelor stricate, gan- 
durile §i dracii stricati §i ta§nitorl de otrava. Starea 
aceasta a luat inca de aici arvuna chinurilor de acolo. 
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38. Precum parga chinurilor ve§nice e ascunsa 
in sufletele pacMo§ilor, a§a §i arvunile bunatatilor 
lucreaza prin Duhul §i se daruiesc in inimile dreptilor. 
Caci Imparatia cerurilor este vietuirea virtuoasa, pre¬ 
cum chinurile, deprinderea patimilor, 

39. lioaptea care vine (loan 9, 4) este, dupa cuvan- 
tul Domnului, incremenirea totala a intunericului vii- 
tor sau, in alt chip, Antihristul, care este §i se nume§te 
noapte §i intuneric; sau iara§i, in inteles moral, este 
nepasarea continua care, ca o noapte fara luna, 
scufunda sufletul in somnul nesimtirii. Caci precum 
noaptea face pe toti sa doarma §i este chipul mortii, 
prin amortirea ce o aduce, a§a noaptea intunericu¬ 
lui viitor ii face pe pacato§i morti §i nesimtitori prin 
ameteala durerilor. 

40. Judecata lumii acesteia (loan 3, 19), dupa cu- 
vantul Evangheliei, sta in necredinfa celor neevlavio§i, 
potrivit cuvantului; „Iar cel ce nu crede s-a §1 osan- 
dit" (loan 3, 18); de asemenea, in necazurile aduse 
de providenta pentru ingradire sau intoarcere; apoi 
in inraurirea planuirilor bune §i rele, fiind ajutate 
sa treaca in fapta, dupa cuvantul: „Instrainatu-s-au 
pacatof ii din pantecele maicii lor" (Ps. 57, 3). Judeca¬ 
ta cea dreapta a lui Dumnezeu se arata, prin urma- 
re, pentru indreptarea prin pedepse §i dupa fapte, pe 
unii pedepsindu-i, pe altii miluindu-i, dand ca rasplata 
unora cununile, altora chinurile. Dintre cei pedepsitl, 
cei dintai sunt cu totul necredincio§i; cei de-al doilea, 
credincio§i, dar fara ravna, de aceea se §i pedepsesc 
cu iubire de oameni. lar cei ce s-au facut desavar^ifi, 
fie in virtuti, fie in pacate, vor avea rasplafile cuvenite. 

41. De nu se va pazi firea neprihanita prin Duhul, 
sau de nu se va curati cum se cuvlne, nu va putea sa 
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se faca un trup §i un duh cu Hristos, acum §i in armo- 
nia viitoare. Caci un petec dintr-o vechitura a patimi- 
lor nu-I poate coase puterea cuprinzatoare §i unifica- 
toare a Duhului la haina harului, pentru intregire. 

42. Cel ce a primitin dar §i a pazit innoirea Duhului 
va avea o cinste deopotriva la alcatuirea (trupului) lui 
Hristos, patimind atunci negrait indumnezeirea mai 
presus de fire. Caci nu va fi vreunul din Hristos, sau 
madular al lui Hristos, daca nu se face de aici parta§ 
al harului, alcatuindu-se dupa chipul adevarului §i al 
cuno§tintei, cum zice Apostolul (Rom. 2, 20). 

43. Imparatia cerurilor este asemenea unui cort 
facut de Dumnezeu, ca cel aratat lui Moise, avand 
doua incaperi in veacul viitor. In cea dintai vor in- 
tra toti cafi sunt preoti ai harului; in cea de-a doua, 
inteligibila, numai cei care au liturghisit inca de aici 
Treimii ca ni§te arhierei m desavar§ire, in intunericul 
cuno§tintei de Dumnezeu. Ei au drept capetenie in 
slujire §i ca prim ierarh maintea Treimii, pe lisus, in 
cortul pe care 1-a mtemeiat El. Ace§tia, intrand acolo, 
vor fi luminafi mai limpede de razele iuminii Lui^^. 

54. In prima parte a cortului din veacul viitor vor intra toti 
cati au fost preoti ai harului, adica au slujit lui, rodind puterea lui 
in viata lor. Dar in a doua incapere, in partea cea mai dinauntru, 
in Sfanta Sfintelor, vor intra numai cei ce au slujit inca de aici ca 
ni§te arhierei, prin faptul ca au intrat in intunericul cuno§tintei 
mai presus de cunoftinta a lui Dumnezeu, ca Moise pe Sinai, 
ajungand pana in fata iui Dumnezeu cel in Treime §i cu totul in- 
definit in ablsul bogahei Sale, dar in acela^i timp la simtirea cea 
mai intensa a prezentei Lui tainice §i iubitoare, traita ca atare 
prin faptul ca e o iubire intre cele trei Persoane atotdesavar§ite, 
§i prin aceasta langa focarul suprem al iubirii. Ei au intrat adica 
pana acolo pSna unde a intrat primul Ierarh §i Capetenia oricarei 
slujiri aduse lui Dumnezeu, adica lisus Hristos ca om. Care ca 
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44. Multele loca§uri de care a vorbit Mantuitorul 
(loan 14, 2) sunt deosebitele trepte §i inaintari ale 
starii de acolo. Imparatia este una, dar are multe de- 
osebiri inauntru, mtrucat unii sunt cere§ti, lar altii 
paniante§ti, potrivit cu virtutea, cu cuno§tinta §i cu 
marimea indumnezeirii. „Caci alta este slava soa- 
relui, alta a lunii §1 alta a stelelor; §1 stea de stea se 
deosebe§te in slava" (1 Cor. 15, 41), cum zice Aposto- 
lul, pe bolta dumnezeiasca. 

45. Cel ce §i-a curatit mintea prin lacrlmi, iar sufle- 
tul §11-a Invlat inca de aid prin Duhul, ajunge in scurta 
vreme impreuna-vietuitor cu ingerii §i netrupesc ca un 
nesupus stricaciunii. lar trupul §1-1 face prin ratiune 
chip luminos §i arzator al frumusetii dumnezeie§ti, 
din plasmuire de lut; §i-l face cum era dupa fire, daca 
nestricaciunea trupurilor este inlaturarea musturilor 
§i a ingro§arii^®. 

Dumnezeu prime§te slujirea ca Unul din Treime. Unit! cu Hristos, 
luminati de infinitatea luminoasa a dumnezeirii Sale, de lumina 
Treimii atotiubitoare, sunt luminati §i ei mai mult decat cei din 
prima incapere. Cuno§tinta aceasta in intunericul mai presus de 
cunoa§tere li desavar§e§te pe cei ce ajung acolo, pentru ca e o 
cuno§tinta prin experienta cea mai intensa a lui Dumnezeu ca 
suprema comuniune de Persoane, deci ca izvor din care iradiaza 
in ei aceasta iubire, facandu-i §i pe ei iubitori la maximum. Se 
slmte aici influenta lui Dionisle Areopagitul. Ace§tia sunt, prin 
vlata lor de maxima intensitate a simtirli lui Dumnezeu, la ex¬ 
trema opusa celor ajun^i la suprema amortire §i nesimtire din 
iad, amortire §i nesimtire produsa de patimile care-i obosesc §i-i 
epuizeaza pana la urma de orice putere stimulatoare. 

55. Ratiunea poate fi aici §i Logosul sau Cuvantul lui Dum¬ 
nezeu, Care, adresandu-se omului credincios ca Persoana §i Cu- 
vant, ca Persoana ce revendica pe acela prin cuvantul Ei patrun- 
zator, il ridica pe acesta la starea de suprema responsabilitate, 
in lumina comuniunii care-1 lumineaza la maximum §i pe el, §i 
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46. Trupul nestricaciunii este trupul pamantesc 
afara de musturi §i de grosime, prefacut in chip 
negraitdin trupfirescin trupduhovnicesc, incateste 
§i pamantesc, §i ceresc, prin subtirimea infati§arii 
dumnezeie§ti. Caci a§a cum a fost plasmuit la 
inceput, a§a va §i invia, ca sa fie dupa chipul Fiu- 
lul Omului, imparta§indu-se m intregime de tn- 
dumnezeire^®. 

pe Dumnezeu. Dar poate fi §i ratiunea omeneasca tnaltata de 
Ratiunea sau CuvantuI dumnezeiesc. O astfel de ratiune respon- 
sabila §i cunoscatoare a relatiei omului cu Dumnezeu §i des- 
chisa intelegerii tntregii realitati in adancimea nesfar§ita a lui 
Dumnezeu umple pe om de lumina. iar aceasta lumina iradiaza 
§i pe fata lui, facandu-i o „statuie" transparenta, ca o membrana 
nemateriala, dintr-o statuie de iut opac. Aceasta transparenta 
face pe om nestricacios, caci ea mseamna fi o indepartare a 
musturiior din ei fi a grasimii fi grosimii, care sunt supuse ia 
maximum proceseior de descompunere. Aceasta conceptie sta 
la baza chipurilorsubtiri, transparente fi iuminoase din icoaneie 
bizantine. Cat de departe de aceasta conceptie spirituaiizatoare 
a omuiui este cea manifestata in trupurile rotunde aie tablouri- 
lor religioase din Occident, care s-au nascut mai muit dintr-un 
interes al pictorilor pentru anatomie, decat dintr-un interes de 
redare a starii de inviere, anticipate inca de aici de sfinti. PostuI 
if i capata f i el depllna lui semnificaUe intr-o astfel de concepUe. 

56. Se accentueaza din nou subtirimea ca nota a trupuiui 
indumnezeit fi restabiiit in frumusetea lui fireasca, care nu e 
opusa unei anumite vigori, subUrime fi vigoare in care se im- 
plica nestricaciunea (incoruptibilitatea). Trupul in starea aceas¬ 
ta a ajuns pnevmatlc din firesc, pentru ca Duhul covarfefte in ei 
simtiriie trupefti aie sufietului. Dar el devenlnd ceresc, ramane 
fi pamantesc, pentru ca nu leapada materia, oricat de trans¬ 
parent ar deveni prin Duhui dumnezeiesc. Trupui ajuns astfel 
atinge statura prevazuta de Dumnezeu a omului, cum o are Flul 
lui Dumnezeu cel intrupat, dupa Inviere, motiv pentru care se 
numefte Fiul Omului prin exceiente. 
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47. PamantuI celor blanzi este Imparatia cerurilor 
sau deprinderea teandrica a FiuluP^ la care am intrat 
sau intram primind na§terea infierii prin bar §i inno- 
irea prin inviere. Sau iara§i pamantul sfant este firea 
indumnezeita^® sau poate §i pamantul acesta curatit 
dupa vrednicia celor de pe pamant. Sau, dupa alt 
inteles, pamantul mo§tenit de cei cu adevarat sfinti 
este seninatatea neinvlforata, dumnezeiasca, a pacii 
mai presus de minte, in care se va sala^lui neamul ce¬ 
lor drepti, unde nu-i va mai tulbura nimic din cele cre¬ 
ate, prin zgomotul §i cu ispita lor. 

48. Pamantul fagaduintei este nepatimirea. Din ea 
izvora§te veselia Duhului, asemenea laptelui §i mierei. 

49. In veacul viitor sfin^ii i§i vor grai unii altora in 
chip tainic cuvantul launtric, rostit in Duhul Sfant®®. 

50. Daca nu ne cunoa§tem cum ne-a facut Dum- 
nezeu, nu ne vom cunoa§te cum ne-a facut pacatul®°. 

57. Deprinderea teandrica a Fiului este deplina armonie a 
vointei omene§ti cu cea dumnezeiasca in Hristos, incat Hristos 
urmare§te un singur scop §i ca Dumnezeu, §i ca om, pe o singura 
linie. Ea e terenul solid pe care stand §i noi neclintiti avem ferici- 
rea comuniunii depline cu Dumnezeu; avem lucrarea omeneas- 
ca strabatuta de cea dumnezeiasca. 

58. Firea mdumnezeita este pamantul sfant, caci trupul nost- 
ru facut din pamant a devenit sfant prin mdumnezeire. Prin trupul 
indumnezeit ceresc, pamantul devine indumnezeit o membrana 
din care iradiaza tot aerul luminos §i toate dimensiunile §i ration- 
alitatile spirituale ale infinitului, ca §i prin trupul nostru subtiat. 

59. Sfintii, cunoscandu-§i in veacul viitor launtrul lor in mod 
reciproc, vor cunoa§te din vedere tot ce au sa-§i spuna, i§i vor ve- 
dea reciproc fiinta ca atotcuprinzator cuvant, spunandu-§i tot ce 
au sa-§i spuna prin reciproca lor intimitate §i sinceritate totala. 
Sufletul le va fi intreg in lumina fetei. 

60. nu ne dam seama de decaderea noastra de la umanitate 
prin pacat daca nu ne cunoa^tem frumusetea originara, la care 
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51. Toti cati au primit inca de aid plinatatea 
desavar§irii lui Hristos sunt deopotriva dupa varsta 
in Duh. 

52. Cei ce au purtat ostenelile se vor bucura §i de 
rasplati. Dar cantitatea sau felul lor, adica masura, o 
va arata randuiala §i starea de acolo prin imparta§ire. 

53. Fiii invierii lui Hristos vor fi, zice, minti, adica 
deopotriva cu ingerii, ajun§i sfinti prin nestricaciune 
§i indumnezeire. 

54. In veacul viitor ingerii §1 sfintii vor spori in 
adaugirea harurilor §i niciodata nu vor sfar§i sau nu 
vor slabi in dorirea bunatatilor. Cad in veacul de aco¬ 
lo nu va fi slabire sau mic§orare a virtutii in favoarea 
pacatului. 

55. Barbat desavar§it sa socote§ti ca este aid cel 
ce a primit asemanarea varstelor lui Hristos, ca pe o 
arvuna; iar pe cel desavar§it, in veacul viitor il arata 
puterea indumnezeirii. 

56. Cel desavar§it in virtute inca de aid, potrivlt cu 
varstele duhului, va avea in veacul viitor o cinste §i o 
indumnezeire deopotriva cu cei de acela§i fel. 

57. Slava adevarata spun ca este cuno§tinta 
sau vederea Duhului, sau §i patrunderea cu de- 
amanuntul a dogmelor, sau cunoa§terea credintei 
adevarate. 

58. Uimirea este ridicarea desavar§ita a puteri- 
lor sufletului spre cele cunoscute §i unite ale slave! 
celei preamarite. Sau iara§i, uimirea este ridicarea 
curata §i intreaga spre puterea nemarginita, intru 
lumina. lar extazul este nu numai rapirea puteri- 
lor sufletului la cer, ci §i ie§irea totala din simtirea 


revenim prin curatirea de pacat §i prin unirea cu Dumnezeu, 
modelul nostru, pentru care ne-o facem transparenta. 
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insa§i. lar dragostea indoita este betia Duhului care 
tine dorul in mi§care®‘. 

59. Dragostea extatica in Duh este de doua fe- 
luri: cea din inima §i cea extatica. Cea dintai este 
a celor ce se iumineaza inca; cea de-a doua este a 
celor desavar§iti in dragoste. Dar amandoua scot 
mintea iucrata de ele din simtire, daca dragostea 
dumnezeiasca este betia mintii fire§ti in ceie mai inal- 
te aie Duhuiui, prin care e scoasa §i simtirea din toate 
legaturile®^. 

60. Inceputui §i pricina gandurilor este impartirea 
prin neascuitare a amintirii simpie §i unitare a omului. 
Prin aceasta a pierdut §i amintirea de Dumnezeu. Caci 
facandu-se din simpla compusa §i din unitara felurita, 
§i-a pierdut unitatea impreuna cu puterile ei®^. 

61. Sf. Grigorie Sinaitul face aici o deosebire intre uimire 
fi extaz. Ulmirea este ridicarea totala a puterilor sufletului la 
ceie cunoscute §i unite, adica neimpaitite, ale slave! marete a 
lui Dumnezeu. Pana este o distingere intre una fi alta din ceie 
cunoscute, acestea se prezinta ca marginite fi nu starnesc ui- 
mirea. E altceva aici decat „distinguer pour unir" a lui Maritain, 
sau „distlnguerpourconnaitre". Darin uimiresufletul pastreaza 
inca simtirea sau conftiinta bucuriei sale de ceea ce vede. Exta- 
zul ridica sufletul fi din simtirea de sine. Mu mai ftie ca bucuria 
e a sa, defi traiefte o stare de nemarginita bucurie. lubirea tn 
ambele ei forme are in plus mifcarea dorului spre tot mai multa 
unire, defi e ca o betie a Duhului. Sau tocmai betia aceasta e ca 
un entuziasm echivalent cu o mifcare spre fi mai multa unire. 
Deci o simtire exista f i in aceasta dragoste extatica. 

62. Aici se precizeaza care sunt ceie doua grade ale dragos- 
tei extatice: cea din inima fi cea propriu-zis extatic^. Cea dintai 
este a celor ce se Iumineaza inca, adica a celor ce sporesc In 
cunoaftere; a doua e a celor ajunfi dincolo de stadiul acesta, la 
desavarfire. Se aduc aici precizari categoriilor areopagitice. 

63. Amintirea simpla de la inceput a fost pomenirea neince- 
tata a lui Dumnezeu. Aceasta pomenire pierzand-o noi, amin- 
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61. Tamaduirea amintirii este intoarcerea de la 
amintirea rea, nascatoare de ganduri stricatoare, 
la starea ei simpla de la inceput. Gael neasculta- 
rea, unealta pacatului, nu a stricat numai amintirea 
simpla a sufletului fata de bine, ci §i toate puterile lui, 
intunecand dorintele fire§ti ce tindeau spre virtute®^. 
Dar amintirea o tamaduie§te, ridicand-o de la starea 
contrara firii la cea mai presus de fire, m mod princi¬ 
pal, pomenirea staruitoare a lui Dumnezeu, intarita 
prin rugaciune §i strabatuta de Duhul. 

62. Pricinile patimilor sunt faptele pacatoase; pri- 
cinile gandurilor, patimile; ale nalucirilor, gandurile; 
ale chipurilor, amintirea; ale amintirilor, uitarea®^• ale 
uitarii, ne§tiinta; ale ne§tiintei, nepasarea; nepasarea 
e nascuta din dorinfa poftitoare; iar maica dorinfelor 

Urea cea simpla s-a divizat. A§a s-a nascut §i a§a se succede felu- 
rimea gandurilor la cele marginite, odatS cu uitarea unora cand 
ne amintim de altele. Omul nu-§i mai poate retine mintea la un 
singur lucru, pentru ca fiecare e marginit §i nu poate tntretine 
in om un interes netrecator. Cand mintea se tndreapta insa 
spre Dumnezeu (amintire vine de la ad mentem = a tine mintea 
la ceva sau a tine ceva in minte; „aminte sa ne fie" inseamna 
a tine ceva in minte) nu mai e divizata de gandurile variate ce 
se succed, pentru ca Dumnezeu e nemarginit, e o hrana nemar- 
ginita pentru contemplatie. De aceea numai in legatura cu Dum¬ 
nezeu putem pastra amintirea neincetata sau amintirea propriu- 
zisa. Sf. Qrigorie Sinaitul se dovede§te un mare analist al starilor 
sufletului, aducand explicari convingatoare unor invataturi care 
se afirmau de multe ori fara ultimele lor explicari. 

64. in textul din Filocalia greaca ni se pare ca sunt unele 
gre§eli. In el se spune: „tamaduirea amintirii originare": §i: 
„neascultarea a creat nu numai amintirea simpla a sufletului 
fata de bine". 

65. Avem aici un paradox: pricina amintirilor ispititoare este 
uitarea Tndatorirllor spre bine. 
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e nestatornicia; pricina nestatorniciei este lucrarea 
faptei; iar fapta este din dorinta nesocotita a pacatului 
§i din aplecarea simturilor catre cele supuse lor. 

63. Qandurile sunt m partea rationala; patimi- 
le furioase, in iutime; amintirea dorintei dobitoce§ti 
este in partea poftitoare. In partea intelegatoare se 
formeaza nalucirile; iar in cea cugetatoare rasar §i 
lucreaza chipurile®®. 

64. Tabararea gandurilor rele e ca un §uvoi de 
rau. Prin ele vine momeala, iar dupa aceasta se na§te 
incuviintarea pacatului, ca o inundare de valuri ce 
acopera inima®^. 

65. Socote§te placerea vascoasa ca o mocirla 
adanca, sau ca un smarc al desfranarii. O astfel de 
mocirla e §i povara grijilor pamante§ti, de care ingre- 
uindu-se mintea patima§a, e scufundata de ganduri 
in adancul deznadejdii. 

66. Scriptura a numit adeseori ganduri §i 
ratiunile lucrurilor, precum a numit §i chipurile 
ratiuni, §i raUunile chipuri. Aceasta se intampla de- 
oarece mi§carea acestora (a gandurilor) este in sine 
nemateriala, dar prin lucruri ia chip §i se preface, 
§i a§a momeala se cunoa§te §i capata nume prin 
aratare®®. 


66. Sf. Qrigorie Sinaitul distinge aici, pe langa partea ration- 
ala a sufletului, pe cea intelegatoare, care pare sa aiba §i puterea 
imaginatiei, §i pe cea cugetatoare, care are o putere apropiata de 
puterea imaginatiei, dar are in ea §i puterea oarecarei trezvii critice. 

67. Inima are aici sensul con§tiintei de sine, incuviintarea 
pacatului acopera con§tiinta de sine ca o inundare de valuri. 

68. Se pare ca Sf. Qrigorie Sinaitul intelege prin Xcyiopoi, nu 
intelesuri, ci chipuri concrete ale lucrurilor. A§a rezulta din con- 
textul cap. 62, 66, 67 §.a. El explica cum mse§i ratiunile natura- 
le ale lucrurilor, care i§i au originea m gandirea lui Dumnezeu, 
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67. Qandurile pacMoase sunt ratiunile dracilor §i 
inainte-mergatoarele patimii, precum ratiunile §i chi- 
purile sunt ale lucrurilor. Este cu neputinta a face vre- 
un bine sau vreun rau daca nu este momit intai gan- 
dul tau. Caci gandul este mi§carea fara chip a mome- 
lii unor lucruri oarecare®^. 

68. Materia lucrurilor na§te ganduri simple; iar 
momeala draceasca faure§te pe cele rele. Decl gan- 
durile §i ratiunile fire§ti se deosebesc de cele potrivni- 
ce firii §i de cele mai presus de fire^°. 

pot deveni, prin chipurile lor vazute, ganduri ispititoare la pacat 
sau momeli. El arata astfel ca intelege trecerea gandurilor in 
chipuri concrete, in lucruri, ca ni§te plasticizari ale acelora. El 
explica aici §i in cap. 68 ideea Sf. Maxim Marturisitorul despre 
Tnteiesuriie simpie §i inteiesurile compuse (cu patima) ale lu¬ 
crurilor (Capete despre dragoste III, 42-43, Filoc. rom., ed. 2008, 
vol. 2, p. 115). In general, Sf. Qrigorie Sinaitul duce mai departe 
gandirea Parintilor anteriori, printr-o aplicare mai accentuata la 
situatiile concrete ale luptei cu ispitele. 

69. Contrar cu ceea ce ne-am fi a§teptat, Sf. Qrigorie Sinaitul 
intelege (cel putin aici) prin ganduri porniri neconcretizate spre 
pacat. Ca atare ele sunt rafluni ale demonilor ca spirite. Ele se 
introduc In sufletul nostru sau in chipurile lucrurilor §i a§a l§i 
gasesc In chipurile lucrurilor concretizarile obiectelor pacatului. 
Demonii pot stramba in forme ispititoare spre pacat chipurile lu¬ 
crurilor, pentru ca acestea sunt concretizarl plasticizate ale unor 
ratiuni divine, pe care le pot gandi §i demonii, dar strambandu-le 
sau introducand In ele modificari ispititoare. 

70. Mu totdeauna gandurile sunt rele. Sunt §i ganduri sim¬ 
ple ale lucrurilor, identice cu ratiunile lor naturale, preexis- 
tente in Dumnezeu, Creatorul lucrurilor. Ba sunt §i ganduri 
mai presus de fire. Prin acestea s-ar putea intelege ganduri 
despre Dumnezeu, despre ingeri, despre relatiile noastre cu 
Dumnezeu, dar poate fi gandurile despre i,ucruri cand le ve- 
dem pe acestea m inteiesurile lor adancite in ambianfa de 
lumina nesfarfita a lui Dumnezeu. 
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69. Qandurile fire§ti lucreaza la fel la schimbarea 
omului, ca §1 cele contrare firii. Dar cele dupa fire se 
schimba indata in cele mai presus de fire^‘. Qandurile 
sunt pricini reciproce ale schimbarii din ele §1 se nasc 
unele pe altele. Qandurile despre lucruri materiale 
sunt pricini ale na§terii §i schimbarii celor drace§ti. 
Ele se nasc §1 se schimba din momeala. lar cele 
dumnezeie§ti se nasc §i se schimba din cele fire§ti. 
Caci cele fire§ti dau na§tere la cele mai presus de fire. 
Schimbarea fiecaruia e pricina §i prilej de na§tere a 
celui mrudit, m chip impatrit. 

70. Insemneaza-ti ca inainte de ganduri sunt pri- 
cinile; inalnte de naluciri sunt gandurile; mainte de 
patimi, naiucirile; iar mainte de draci, patimile, ca un 
lanf §i ca o oranduiala vicleana a duhurilor neoran- 
duielii. Una atarna de alta. Dar niciuna nu lucreaza 
prin sine, ci e pusa in lucrare de draci. liici nalucirea 
nu-§i face chipuri, nici patima nu lucreaza fara puterea 
draceasca ascunsa. Gael de§i Satana a cazut zdrobit, 
el poate §i mai multimpotriva noastra prin nepasarea 
noastra, ingamfandu-se din pricina noastra. 

71. Ei dau o forma mintii noastre, mai bine zis ne 
formeaza dupa chipul lor §i ne momesc prin deprin- 
derea patimii care stapane§te §i lucreaza in sufle- 
tul nostru. Caci dracii au deprinderea patimilor ca o 
pricina a formarii de chipuri (idoli) in mintea noastra. 
Deci ei ne fac puterea de inchipuire sa lucreze in mod 

71. Qandurile dupa fire, daca nu le lasam sa cada m ganduri 
ispititoare ale lucrurilor, care le schimba firea in rau, devin cu 
u^urinfa ganduri mai presus de fire. De altfel e foarte greu sa 
se traga o granita intre caracterul natural al gandurilor §1 carac- 
terul lor mai presus de fire. Caci tot ce e natural se intelege ca 
avandu-§i originea in Dumnezeu §i intelegandu-se in El. 
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felurit §i in multe forme, fie in stare de trezvie, fie m 
somn. Cad ei in§i§i se imbraca §i se preschimba in 
felurite chipuri; dradi poftei se schimba uneori in 
porci, alteori in magari, aiteori in armasari intaratati 
§i infierbantati; cei ai maniei, uneori in pagani, al¬ 
teori in lei; cei ai lacomiei, uneori in lupi, alteori in 
leoparzi; cei ai vicleniei, uneori in §erpi, alteori in 
napard, iar alteori in vulpi; cei ai indraznelii, in caini; 
cei ai trandaviei, in motani; cei ai curviei se mai pre- 
fac uneori in §erpi, alteori in corbi §i gaite. Dradi pa- 
timilor suflete§ti se prefac in pasari, mai ales cei din 
vazduh. Inchipuirea are trei pricini, prin care schimba 
chipurile duhurilor dupa cele trei parti ale sufletului. 
De aceea §i nalucirile sunt de trei feluri: de pasari, de 
fiare §i de dobitoace, dupa puterea poftitoare, manie- 
toare §i rationala a sufletului. Cad cele trei capetenii 
ale patimilor se inarmeaza pururea impotriva celor 
trei puteri. §i dupa patima care da chip sufletului se 
apropie de noi §i iau un chip inrudit^^. 

72. Dradi placerii (voluptatii) se apropie ade- 
seori ca foe §i carbuni aprin§i. Cad duhurile iubi- 
toare de piacere aprind partea poftitoare a sufletu¬ 
lui, iar pe cea cugetatoare o intuneca, zapacind-o. 

72. Fiecare patima da un anumit chip sufletului §i ca urmare 
§i infati§arii noastre exterioare. De aceea chiar §i demonii iau, 
macar ca sunt duhuri, anumite forme, dupa patima pe care o 
cultiva mai mult. §i aceasta forma ne-o imprima §i noua, dupa 
patima pe care cauta sa ne-o inspire mai mult. Patimile de man- 
drie ne dau o forma care seamana cu cele ale pasarilor semete 
din vazduh, caci ele se imprima mai mult partii noastre cugeta¬ 
toare, facandu-ne semefi la mfati§are §i cu capul inalfat; patim¬ 
ile care aprind mania ne dau infati§ari de fiare; cele care afata 
pofta ne dau infafi^ari de dobitoace. lata o dovada a plasticizarii 
ratiunilor. 



140 


sfAntul grigorie sinaitul 


Fiindca placerea patimilor e pricina de ardere, de 
zapaceala §i de intuneric. 

73. noaptea patimilor este intunericul ne§tiintei. 
Sau iara§i, noaptea este imparatia in care se nasc pati- 
mile. In ea imparate§te stapanul intunericului §i umbla 
duhurile care iau chip ca fiarele codrului, ca pasarile 
cerului §i ca taratoarele pamantului, cautand cu urlete 
sa ne rapeasca §i sa ne manance (Ps. 103,21). 

74. In vremea lucrarii patimilor, unele ganduri merg 
inainte, altele urmeaza; gandurile premerg nalucirilor, 
iar patimile le urmeaza. In ce prive§te pe draci, patimi- 
le premerg acestora, iar dracii le urmeaza lor. 

75. Inceputul §i pricina patimilor este reaua 
intrebuintare (abuzul); ale relei intrebuintari, este 
schimbarea rea; ale schimbarii este aplecarea deprin- 
derii vointei; mijlocul de cercare a vointei este momea- 
la; pricina momelii sunt dracii, ingaduiti de Providenta 
ca sa ne aratam libertatea noastra cum este. 

76. Deprinderea patima§a a sufletului este veninul 
acului pacatului spre moarte. Caci cel ce s-a imbibat 
de bunavoie de patimi i§i are purtarea nemi§cata §i 
neschimbata^^. 

77. Patimile au felurite numiri, dar se impart m 
trupe§ti §i suflete§ti. Cele trupe§ti se subimpart in 
dureroase §i pricinuitoare de pacat. Cele dureroase 
se subimpart iara^i in boli §i pedepse povatuitoare. 
Cele suflete§ti se impart in patimi ale maniei, ale 

73. E nemi§carea in sens rau, de care a vorbit Sf. Qrigorie 
Sinaitul in cap. 39. Cine e mi§cat numai de o patima e ca §i 
cum nu s-ar mi§ca, caci nu el se mi§ca, ci e mi§cat §i nu poate 
sa se mi§te altfel. E o mi§care monotona, o neputinta de a ie§i 
din ea. Mimic nou nu se Tntampla m el, nimic care sa manifeste 
propriu-zis noutatea vietii. Acolo e moartea. 
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poftei §i ale ratiunii. Cele ale ratiunii se subimpart in 
nalucitoare §i cugetatoare. Dintre acestea, unele se 
nasc din vointa prin reaua intrebuintare, altele sunt 
fara de vole, din vreo sila, cum sunt patimile zise fara 
vina. Parintii le-au numit pe acestea §i urmari sau 
insu§iri fire§ti. 

78. Altele sunt patimile trupe§ti §i altele cele 
suflete§ti; altele cele ale poftei §i altele cele ale iutimii 
(maniei); altele cele ale ratiunii §i altele cele ale mintii 
§i ale inchipuirii. Dar se msotesc intre ele §i lucreaza 
unele cu altele. Cele trupe§ti cu cele ale poftei, cele 
suflete§ti cu cele ale iutimii; §i iara§i, cele rationale cu 
cele ale mintii, §i cele ale mintii cu cele ale imaginatiei 
§i ale amintirii. 

79. Patimile iutimii sunt: mania, amaraciunea, 
strigarea, aprinderea grabnica (varsarea napraznica 
a fierii) cutezanta semeata, infrumurarea, trufia §i 
celelalte. Ale poftei sunt: lacomia, desfranarea, ne- 
infranarea, nesaturarea, iubirea de placere, iubirea 
de arginfi, iubirea de sine, care e cea mai cumplita 
din toate. lar ale trupului sunt: curvia, preacurvia, 
necuratia, destrabalarea, nedreptatea, lacomia pante- 
celui, lenea, u§uratatea, iubirea de podoabe (luxul), iu¬ 
birea de petreceri §i celelalte. Cele ale partii rationale 
sunt: necredinta, hula, viclenia, uneltirea, iscodi- 
rea, fatarnicia, grairea de rau, clevetirea, osandirea, 
dispretuirea, luarea in ras, prefacatoria, minciuna, vor- 
birea de lucruri urate, de prostii, umblarea cu lucruri 
ascunse, ironia, fala, dorinta de a placea oamenilor, 
semetia, juramintele strambe, vorbirea fara rost. Ale 
mintii sunt: parerea de sine, inaltarea, laudele, cearta, 
pizma, incantarea de sine, grairea tmpotriva, surzenia 
cu voia, inchipuirea, nalucirile, rastalmacirile, dorinta 
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de a te arata, iubirea de slava sau mandria, cea din- 
tai §i cea mai de pe urma din toate relele. lar cele ale 
cugetarii sunt: impra§tierile, ratacile, robirile, intune- 
carea, orbirea, amagirile, momelile, incuviintarile, 
aplecarile, abaterile §i cele asemenea acestora. Ca sa 
spun pe scurt, toate relele potrivnice firii s-au ameste- 
cat cu aceste trei puteri ale sufletului, precum toate 
bunatatile se afla impreuna in ele prin fire. 

80. Minunate sunt cuvintele de slavire pline de ui- 
mire ale lui David fata de Dumnezeu: „Minunata s-a 
facut, zice, cuno§tinta Ta catre mine, caci nu pot sa 
ma ridic pana la ea" (Ps. 138, 6), fiind mai puternica 
§i neajunsa §i mai presus de cuno§tinta §i de puterea 
mea neputincioasa. Chiar §i trupul e neinfeles. Caci 
are o alcatuire compusa, intreita in tot chipul, dar tine 
intr-o unica armonie madularele §i partile sale. Pe de 
alta parte, in trup stapanesc numarul §apte §i doi, care 
arata vremea §i firea, dupa cei invatati in ale nume- 
relor. Astfel §i el este o unealta a firii, care arata slava 
maretiei treimice, dupa legile care carmuiesc firea^'^. 

81. Legile firii sunt imbinarile felurite ale madu- 
larelor lucratoare, pe care cuvantul le-a numit §i deo- 
sebiri, ca tot atatea parti in care se arata insu§irile tru- 
pului. Sau iara§i, legea fireasca este lucrarea fiecarei 
forme §i a fiecarui madular m baza puterii sale. Precum 

74. Numarul doi care stapane§te In trup arata firea iui de- 
pendenta. Caci doi sunt ochii, doua urechiie etc. Dar m trupul 
trecator stapanesc §i numarul trei §i §apte, care reprezinta tim- 
pul. El are trecut, prezent §i viitor §i via^a lui se repeta in cicluri 
de §apte zile. Se mai spune ca toata materia trupului se schimba 
in curs de §apte ani. Mi§carea timpului in cicluri de §apte unitafi 
o exprima §i Facerea, unde se spune ca Dumnezeu a creat lumea 
in §apte zile. §apte reprezinta implinirea a ceea ce se mi§c3 in 
timp. Numarul trei arata poate §i flinfa, puterile §i lucrarile. 
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Dumnezeu tine in lucrare §i mi§ca toata zidirea, a§a su- 
fletul tine in lucrare §i in mi§care madularele trupului 
§i il mi§ca pe fiecare spre lucrarea sa. Dar e de cerce- 
tat pentru care pricina barbatii purtatorl de Dumnezeu 
spun uneori ca iutimea §i pofta sunt puteri ale trupului, 
iar alteori ca sunt ale sufletulul. Raspundem ca nu este 
nicio nepotrlvire intre cuvintele sfintilor, pentru cel ce 
le cunosc cu de-amanuntul, ci amandoua sustinerile 
sunt adevarate §i ele pot fi schimbate intre ele in chip 
intelept, din pricina crearli sufletului §i a trupului pen¬ 
tru un mod de convietuire negraita. Caci imbinarea lor 
este de a§a fel, ca sufletul poate sa fie desavar§it de 
aid, iar trupul e nedesavar§it din pricina cre§terii prin 
hrana. Astfel sufletul are in sine §i puterea poftei dori- 
toare §i puterea iutimii spre vigoarea dragostei, dar de 
la plasmuirea lui e zidit rational §i mintal. Caci nu i s-a 
dat o iutime fara rafiune §i o pofta fara minte. Precum 
nici trupul nu le avea pe acestea astfel, mai inainte. 
Ci fiind zidit nestricacios, era fara mustime, din care 
a urmat pofta §i mania furioasa. Caci dupa neasculta- 
re, cazand in stricaciune §i in grosimea dobitoacelor, 
au rasarlt ca urmare neaparata §i iutimea §1 pofta in 
el. De aceea trupul se §i impotrive§te vointei sufletu¬ 
lui prin iutime §i pofta cand domina el. Iar cand se su- 
pune muritorul celui rational, urmeaza sufletului spre 
savar§irea celor bune. Deci abia cand s-au amestecat 
cele venite pe urma in trup cu insu§irile sufletului, 
s-a asemanat omul dobitoacelor, supunandu-se legii 
pacatului, pentru trebuinta firii, §i facandu-se din fiinta 
rationala dobitoc, §i din om fiara^^. 

75. Sf. Qrigorie Sinaitul explica tot ce are trupul viu din 
suflet. Chiar iutimea §i pofta §i le insu§e§te trupul din suflet. 
Deci sufletul a fost facut pentru convietuirea cu trupul, putand 
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82. Sufletul, fiind creat rational prin suflare §i 
intelegator prin insuflare datatoare de viata, nu a 
fost creat de Dumnezeu deodata cu iutimea §i cu pof- 
ta dobitoceasca, ci cu puterea dorintei §i, pe langa 
ea, cu vigoarea dragostei. La fel nici trupului nu i-a 
sadit, prin plasmuire, de la inceput iutimea §i pofta 
nerationala. Caci pe acestea le-a primit pe urma prin 
neascultare, facandu-se muritor, stricacios §i dobi- 
tocesc^®. Caci trupul, zic cuvantatorii de Dumnezeu, 
a fost zidit nestricacios, precum va §i invia, de§i in 
stare sa primeasca §i stricaciunea. lar sufletul a fost 
facut nepatimitor. Dar s-au stricat amandoua §i s-au 

alcatui §i sustine un trup viu. De aceea i s-a dat iutimea §i pofta, 
cu posibilitatea de a sluji nu numai unor scopuri spirituale, ci §i 
intretinerii §i cre§terii trupului, desigur tot in vederea spiritua- 
lizarli trupului §i a materiel. Adica iutimea §i pofta, avand la baza 
un caracter spiritual, legat de minte ?i de ratiune, primesc prin 
unirea sufletului cu trupul §i un caracter animallc sau o functie 
m slujba trupului ca organism biologic, Tnrudit in privinta aceas- 
ta cu cel animallc. S-ar putea spune ca prin iuUme §i pofta rafion- 
alitatea sufletului are in ea posibilitatea de a se plasticiza ca 
trup organizat. Desigur, aceasta nu inseamna ca sufletul exista 
temporal maintea trupului, ci Tncepe sa existe manifestandu-se 
in formarea trupului prin iutimea (energia) §i pofta ce se prelun- 
gesc in trup, intrucat prin acestea incepe deodata cu aducerea 
lui la existenta sa se plasticizeze in trup. De altfel, in general, 
planul material nu e decat o rationalitate plasticizata §i, ca ata- 
re, rationalitatea aceasta are in ea insa?i o energie §i un impuls 
spre plasticizare, care in cazul ratiunii personale umane, echiva- 
leaza cu iutimea §i cu pofta. Cand acestea nu sunt conduse bine 
de ratiune, se nasc pacatele §i mse§i deformarile §i tendintele de 
descompunere a trupului ca plasticizare a sufletului rational. De 
aceea pacatui, ca dezordine, Incepe In ratiune. In suflet. 

76. Dar iubmea §i pofta s-au prelungit In trup la Inceput nu 
ca iutime §i pofta animalica, ci ca iutime §i dorire spirituala. Pe 
urma au luat, prin cadere, caracterul animallc sau fi animallc. 
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amestecat, in urma iegii preafire§ti a mi§carii unuia m 
altul (perihorezei) §i a imparta§irii unuia din celalalt. 
Sufletul s-a imbibat de patimi, mai bine zis de draci, iar 
trupul s-a facut asemenea dobitoacelor necuvantatoare 
prin lucrarea §i prin stapanirea stricaciunii. Puterile 
amandurora facandu-se una, 1-au facut pe om sa devina, 
prin manie§i pofta, un animal nerational §i fara minte. §i 
a§a s-a facut asemenea cu dobitoacele, dupa Scriptura, 
§i intocmal cu ele in tot chipul (Ps. 48 ,21 

63. Inceputul §i pricina virtutllor este buna intentie, 
apoi dorinta binelul. Precum Dumnezeu este pricina 
§i izvorul a tot binele, a§a inceputul binelui in noi este 
credinta, mai bine zis Hristos, piatra credintei, pe Care-L 
avem ca incepatura §1 temelie a tuturor virtutllor. Caci 
pe El am a§ezat §i pe El cladim tot binele. El este piatra 
cea din capul unghiului, care ne leaga pe noi cu Sine^® §i 
margaritarul de mare pref, pe care cautandu-1 monahul, 
care patrunde m adancul lini^tii, vinde toate voile sale 
prin ascultarea poruncilor^^, ca sa-L ca§tige pe El. 

77. Prin aceasta §i-a inrait §i sufletul calitatea. lufimea §i pofta, 
punandu-se intr-o masura mai mare in slujba cre§terii §i sustinerii 
trupului, au pus prin aceasta tnsu§i sufletul, Tntr-o mare masura, 
in slujba trupului §i au luat chiar in sufiet un caracter irational, 
animalic. Qreu se poate gasi in scrisul patristic o insistenta a§a de 
staruitoare in explicarea complexei §i tainicei legaturi dintre sufiet 
§i trup ca in aceste capete ale Sf. Qrigorie Sinaitul. Scrierea aceasta 
a lui este dominata de preocuparea antropologica. 

78. Este o aplicare la credinciosul individual a expresiilon Hris¬ 
tos, piatra cea din capul unghiului, Hristos, piatra credinfei, Hristos, 
incepatura viefli noastre. El este in fiecare din noi izvorul binelui, al 
efortului spre dobandirea virtutllor, pe El cladim trupul virtufilor. 

79. O interpretare tot a§a de interesanta a parabolei biblice 
despre omul care vinde toate averile sale pentru a cumpara ta- 
rina, sau ascultarea, care cuprinde pe Hristos, comoara de mare 
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84. Virtutile i§i tin cumpana intre ele §i toate se 
aduna intr-una §i se implinesc intr-o intocmire §i intr- 
un singur chip al virtutii. Caci sunt virtuti propriu-zise 
§i virtuti mai mari ca virtutile, care cuprind §i sustin pe 
cele mai multe, sau chlar pe toate, cum e dragostea 
dumnezelasca, smerenia §i rabdarea dumnezeiasca. 
Fiindca zice Domnul despre aceasta: „Prin rabdarea 
voastra veti ca§tiga sufletele voastre" (Luca 21, 19), 
dar nu a zis intru postirea voastra sau intru priveghe- 
rea voastra. lar prin rabdare Tnteleg pe cea dupa Dum- 
nezeu. Ea e imparateasa virtutilor, temelia bunatatilor 
barbate§ti. Caci ea este pacea in razboaie, seninul in 
furtuna, statornicia nestramutata in cei ce au doban- 
dit-o. Pe cel ce a dobandit-o pe aceasta in Hristos lisus 
nu-1 vor putea vatama nici armele, nicl sulitele, nici 
campurile de bataie, nici chiar razboaiele dracilor, 
nici multimea intunecata a celor potrivnici. 

85. Virtutile, de§i se nasc unele din altele, i§i au 
obar§ia in cele trei puteri ale sufletului, afara de cele 
dumnezeie§ti. Caci pricina §i incepatura celor pa- 
tru virtuti cuprinzatoare in cei fire§ti §i ale virtutilor 
dumnezeie§ti, din care §i prin care flinteaza celelalte: 
a chibzuintei, a barbafiei, a neprihanirii §i a dreptatii, 
este intelepciunea dumnezeiasca a cunoscatorilor 
de Dumnezeu, cea mi§cata de Duhul. Aceasta 
mi§candu-se in minte in chip impatrit, le lucreaza pe 
toate, nu deodata, ci pe fiecare deosebit, la vremea 
ei, dupa cum voie§te. Pe una ca lumina, pe alta ca 

pret. Averile sunt aid voile omului. Omui care vrea sa se man- 
tuie renunta la voile sale, care nu-l pot mantui, pentru a-§i insu§i 
prin ascultare voia lui Hristos, pentru a face voia sau poruncile 
Lui, caci prin aceasta dobande§te viata ve§nica. Cel ce iube§te 
renunta la voile sale pentru Cel iubit §i pentru iubirea Aceluia. 
Caci in El are viata cum nu o are prin implinirea voilor sale. 
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putere agera §i ca insuflare pururea in mi§care, pe 
a treia ca putere sfintitoare §i curatitoare, iar pe a 
patra ca roua a curatiei, care invesele§te §i curate§te 
de arsurile patimilor. Precum s-a spus mai mainte, 
fiecaruia dintre cei desavar§iti li da fiecare lucrare 
desavar§ita dupa felul lui. 

86. Taria desavar§ita a sufletului in virtuti nu o 
darulesc destoiniciile §i sarguinta proprie daca aces- 
tea nu se inradacineaza prin har, ca deprinderi. Caci 
fiecare i§i are darul ei (din har), ca o lucrare deosebita, 
a§a incat li poate atrage spre ea, prin deprinderea §i fi- 
rea binelui, pe cei ce se imparta§esc de ea, chiar cand 
nu voiesc. Cand ajungem la acel dar, el se mentine 
neschimbat §1 neinstrainat, Atuncl avem harul Duhu- 
lui lucrand virtutile in madularele noastre ca un su- 
flet viu®°. De aceea toata ceata virtutilor e moarta fara 
har; §i in cei ce socotesc ca le au sau ca le-au dobandit 
desavar§it §i ca sunt numai ale lor, sunt umbre §i chi- 
puri ale gandului, dar nu realitatl desavar§ite®'. 

80. Tnradacinarea virtutilor in suflet nu se poate mfaptui prin 
eforturile proprii, ci numai prin har, care e lucrarea puternica a 
lui Dumnezeu devenita lucrarea noastra. Virtutile, ca deschideri 
§i relatii statornice ale sufletului cu Dumnezeu, nu pot prinde 
putere m noi daca nu sta Dumnezeu insu§i deschis fata de noi 
sau in comunicare de iubire §i de putere cu noi. In virtuti, Duhul 
lui Dumnezeu lucreaza cu subiectui nostru ca un fel de unic subi- 
ect. Prin aceasta virtutile reprezinta trepte ale unirii noastre cu 
Dumnezeu, ca Subiect iubitor. De aceea Duhul lui Dumnezeu e 
sufletui virtutilor noastre. 

81. In cel ce socote§te ca virtutile sunt ale lui, nu e deschi- 
dere adevarata nici spre Dumnezeu, nici spre oameni. Caci m 
deschiderea adevarata trebuie sa se traiasca initiativa ambelor 
parti. Sunt deschis cu adevarat celuilalt pentru ca §i el imi este 
deschis, deci virtutea mea este §i opera lui. Altfel, virtutea mea 
este numai o intentie a virtutii, dar nu o virtute implinita. Cel 
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87. Deci virtutile cuprinzatoare sunt patru: barbatia, 
chibzuinta, neprihanirea §i dreptatea. Lor le stau aproa- 
pe, prin prisosire sau prin §tirbire, opt pacate numite §i 
socotite de cei din lume virtuti: barbatiei, semetia fri- 
ca; chibzuintei, viclenia §i ne§tiinta; neprihanirii, des- 
franarea §i nesimtirea; dreptatii, lacomia sau nedrep- 
tatea §1 mgustimea nazuintei. Dar nu numai virtutile 
cuprinzatoare §i fire§ti, mai presus de orice §tirbire 
sau umflare, ci §i cele cu fapta tin mijlocul®^. Ele au ca 
impreuna-lucratoare hotararea libera intru dreptatea 
socotintei; pe cand pacatele, abaterea §i parerea de 
sine. Ca virtutile drepte tin mijlocul, e martor prover- 
bul care zice: „Atunci vei face toate caile bune" (Pilde 
2, 9). Deci toate se intemeiaza pe cele trei puteri ale 
sufletului, din care se nasc §i pe care se zidesc, avand 
ca temelie a cladirii lor cele patru virtuti cuprinzatoare, 
mai bine zis pe Hristos, prin care cele flre§ti se curatesc 
prin cele cu fapta, iar cele dumnezeie§ti §i mai presus 
de fire se daruiesc intru bunatatea Duhului. 

88. Dintre virtuti, unele sunt cu fapta, altele fire§ti, 
altele dumnezeie§ti §1 de la Duhul. Cele cu fapta 
sunt din libera alegere; cele fire§tl, ale firii; iar cele 
dumnezele§ti, ale harului. 

89. Precum sufletul are puterea sa nasca virtutile, 
a§a are §i puterea sa nasca patimile. Dar pe cele din- 
tai le na§te dupa fire, pe celelalte, contra firii. Ca 
pricina pentru producerea binelui sau raului sufletul 
are mi§carea vointei, ca pe un centru al unui cere, sau 

ce afirma ca poate face binele numai prin el insu§i, chiar prin 
aceasta mandrie a lui, nesocotind contributia celuilalt, se tn- 
chide in sine §i nu-1 incalze§te pe acela, pentru ca nu-1 pretuie§te 
cum se cuvine, ca absolut necesar realizarii sale. 

82. Caci §i virtutile cu fapta sunt virtufi reale. 
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ca pe un ac al unei cumpene, avand-o ca ajutatoare §i 
lucratoare in partea in care o intoarce. Caci intentia 
se poate indrepta spre amandoua, ajutand lucrarea §i 
spre una, §i spre alta. Omul poarta in sine inclinarea 
§i spre bine, §i spre rau: spre una prin fire, iar spre alta 
prin pornirea de afirmare de sine a voii. 

90. Scriptura nume§te virtutile fecioare, pentru 
amestecarea §i unirea lor cu sufletul, fiind privite ca 
un singur trup §1 duh cu sufletul. Caci chipul fecioarei 
este simbolul dragostei, iar infati§area acestor sfinte 
fecioare este dovada nevinovatiei §i a curatiei. Caci 
harul obi§nuie§te sa dea chip dumnezeiesc celui m 
care se intiparesc acestea §i sa-i faca pe cei ce-1 pri- 
mesc inruditi cu Dumnezeu. 

91. Deci capeteniile patimilor celor mai mari sunt 
trei: lacomia pantecelui, iubirea de arginti §i sla- 
va de§arta. Iar cele ce urmeaza acestora sunt cinci: 
curvia, mania, intristarea, trandavia §i mandria. Dar 
tot a§a sunt §i trei virtuti cuprinzatoare care se impo- 
trivesc acelora: infranarea, saracia §i smerenia. Iar 
dupa ele sunt cele ce le urmeaza: curatia, blandetea, 
bucuria, barbatia §i umilinta. Dar cunoa§terea intre- 
gii cete a virtutilor, dupa puterea, lucrarea §i mireas- 
ma fiecarei virtuti, ca §i a fiecarui pacat, nu e un lucru 
pe care il poate avea oricine voie§te, ci al celui ce le-a 
savar§it §i patimit cu fapta §i cu cuvantul §i a primit 
de la Duhul darurile cuno§tintei §i deosebirii. 

92. Dintre virtuti, unele lucreaza, iar altele sunt lu- 
crate. Lucreaza, venind in noi cand trebuie §i cat §i pre- 
cuni voiesc. §i iucram noi dupa hotararea libera §i dupa 
deprinderea morala a destoiniciei noastre. Daracelea 
lucreaza flintial, pe cand noi Iucram povafuindu-ne 
de vreun chip §i modelandu-ne dupa el, daca chipul 
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este potrivirea tuturor lucrarilor noastre dupa arheti- 
purile de sus. Dar foarte putini se imparta§esc fiintial 
de cele cunoscute cu mintea inainte de viitoarea pri- 
mire a nestricadunii. Aici lucram §i primim ostenelile 
§i chipurile, nu virtutile cu adevarat®^, 

93. Sluje§te lucrul sfant al Evangheliei, dupa 
Pavel (Rom. 15, 16), cel ce prime§te §i da prin lu- 
crare §i altora luminarea lui Hristos, sadind ca 
pe o samanta dumnezeiasca cuvantul in tarinile 
suflete§ti ale ascultatorilor. Cuvantul vostru sa fie 
a§a ca prin har(Col.4,6),cu bunatatedumnezeiasca, 
spre a da har celor ce asculta cu credinta. Mumind 
apoi pe invatatori plugari, iar pe cei invatati de ei 
ogor, li arata foarte intelepte§te pe cei dintai ca 
aratori §i semanatori ai cuvantului dumnezeiesc, 
iar pe ceilalti, ca pamant ingra§at, semanat cu 
virtuti §i aducator de roaga multa §i bogata. Caci 
slujba sfanta (ierurghisirea) cu adevarat nu e numai 
lucrarea ceior dumnezeie§ti, ci §i imparta§irea §i 
daruirea bunatatilor catre altii. 

94. Cuvantul care porne§te prin rostire la invatatura 
e felurit §i se alcatuie§te, in felurite chipuri, din patru 
feluri: cuvantul din invatatura, cel din citire, altui din 
fapta §i altui din har. Apoi, precum apa este una prin 
fire, dar se preface §i se schimba, dupa insu§irea 
felurita a pamantului din care vine, intr-o calitate 

83. !mparta§irea fiintiala de virtuti e imparta§irea nemij- 
locita de Cei in care i§i au izvorul puteriie binelui. Aceste 
puteri iucreaza ele Tnse§i In noi, pentru ca iucreaza Dumnezeu, 
izvorul lor fiintial. Dar trebuie sa dam §i noi contributia noas- 
tra. De aceea in parte ele Iucreaza in noi, in parte sunt iucrate 
eie de noi. Unde nu are lor imparta§irea fiintiala de virtutile 
dumnezeiefti, nu reu§im sa tnfaptuim virtutile, ci dam doar os¬ 
tenelile noastre. 
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sau alta, incat e simtita la gust o data ca amara, alta 
data ca dulce, alta data ca sarata, iar alta data ca mi- 
rositoare, a§a §i cuvantui rostit, schimbandu-se dupa 
starea morala a fiecaruia, se cunoa§te din lucrarea lui 
§i din folosul ce-l da. 

95. Deoarece cuvantui s-a datspre bucuria fiecarei 
firi rationale asemenea unor mancaruri felurite, su- 
fletul simte placerea cuvintelor, primindu-le m chip 
felurit. Cuvantui cuno§tintei il are ca pe un pedagog, 
care-i modeleaza purtarlle, pe al citirii, ca pe unul ca¬ 
re-1 adapa ca o apa a odihnel (Ps. 22, 2); pe al faptei, 
ca pe un loc de verdeata (Ps. 22, 2), care-1 ingra§a; pe 
al harului, ca pe un pahar care-1 adapa (Ps. 22, 6) §i-l 
vesele§te (Ps. 103, 16); iar bucuria negraita a harului, 
ca pe un untdelemn care vesele§te fata (Ps. 103, 17) §i 
o face stralucitoare. 

96. Dar sufletul nu are acestea numai in sine ca 
viata, ci uneori le aude §i de la alfil §i le simte spre 
invatatura sa; §i anume atunci cand ii stapane§te pe 
amandoi dragostea §i credinta, unul ascultand cu 
credinta, iar celalalt invatand cu dragoste, implinind 
fara infumurare §i fara slava cuvintele virtutilor. Cel 
dintai prime§te cuvantui invataturii ca pedagog; pe al 
citirii, ca hranitor; pe al faptei, ca o calauza launtrica 
§i preadulce la Mire; pe cel luminator al Duhului, ca pe 
unul care une§te pe Cuvantul-Mire cu el §i-l vesele^te®"^. 

84. Precum exista o istorie externa a Revelatiei, ca apropiere 
treptata a lui Dumnezeu de oameni, a§a exista §i o istorie a apro- 
pierii Lui de insul personal. Sufletul prime§te cuvantui de invafa- 
tura de la altul, prin care afla despre Mristos ca Acela care va veni 
la el, apoi cuvantui care II hrane§te §i-l create prin proprie citire, 
pe urma cuvantui stadiului de lucrare a virtufllor. Caci faptele 
sunt §i ele cuvinte prin care Invafa §i e invafat. Acesta II conduce 
Inauntru la MIrele Hristos fi e dulce §i pentru el, §i pentru cei 
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Cad daca tot cuvantul iese din gura lui Dumnezeu 
(Matei 4, 4), inseamna ca §i cuvintele care ies din Duh 
prin gura sfintilor sunt cuvinte care ies din gura lui 
Dumnezeu sau din suflarea preadulce a Duhului pen- 
tru lucrare®^. De aceea nu se bucura de ele toti, ci nu- 
mai cei vrednici. Cei ce se veselesc, prin urmare, aici 
cu Duhul sunt foarte putini. lar cei ce se desfata cu 
Cuvantul sunt cu adevarat cuvantatori®®. Cei multi cu- 
nosc §i se imparta§esc numai de chipurile cuvintelor 
duhovnice§ti prin amintire, neimparta§indu-se mca 
prin simtire de painea cea adevarata a viitorului sau 
de Cuvantul lui Dumnezeu®^, Caci numai Acesta se 
daruie§te acolo celor vrednici spre desavar§ita indul- 
cire, fara sa se manance, fara sa se sfar§easca §i fara 
sa se jertfeasca vreodata. 

asupra carora faptele sale se rasfrang cu bunatatea lor. In sfar§it, 
e Hristos msu§i trait in unirea cu El ca fiind Cuvantul personal §i 
ca izvorul cuvintelor §1 ca Mire, sau ca partenerul deplinei iubiri. 
Caci sufletui e in grece§te de genul feminin (vv/ii). 

85. Moi vorbim pentru ca a vorbit §i continua sa vorbeasca 
Dumnezeu. Dar in mod deosebit de intim vorbe§te Dumnezeu 
prin sfinti, care s-au unit cu Dumnezeu in Duh. 

86. Toti oamenii sunt cuvantatori, pentru ca sunt dupa chipul 
iui Dumnezeu-Cuvantul. Dar cuvantatori in sensul piin al cuvan- 
tului sunt cei ce simt cu toata intensitatea Cuvantui iui Dum¬ 
nezeu adresandu-ii-se §i vorbind prin ei, insu§indu-§i Cuvantul 
lui Dumnezeu, care se face cuvantul lor. 

87. Numai cei ce se desfata ca o mireasa cu Mirele, prin uni¬ 
rea cu Cuvantul dumnezeiesc cel personal, ca izvor al cuvintelor, 
sunt §i ei cu adevarat cuvantatori sau cuvinte personale cuvanta- 
toare. Numai cuvintele lor sunt cuvinte cu adevarat mangaie- 
toare, intaritoare § i luminatoare, precum sunt §i ei inf if i afa, ca 
persoane. Numai ei au adica cuvintele Duhului lui Hristos, pen¬ 
tru ca au pe Hristos Cuvantul intrupat in ei. lar la aceasta stare 
ajung putini in viata de aici. 
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97. Este cu neputinta a gusta dulceata celor 
dumnezeie§ti fara simtirea mteiegatoare (a mintii). 
Cad, precum cei ce §i-a todt simturile le-a facut 
nelucratoare fata de cele supuse lor, §i nid nu vede, 
nid nu aude, nid nu miroase, fiind amortit, mai bine 
zis pe jumatate mort, a§a §i cel ce §i-a amortit pute- 
rile suflete§ti cele dupa fire, prin patimi, le-a facut 
nesimtitoare fata de lucrarea §i imparta§irea taine- 
lor Duhului. Cad cel ce nu vede, nu aude §i nu simte 
duhovnice§te este mort, fiindca nu este Hristos viind 
m el, nid ei mi§candu-se §i iucrand in Hristos®®, 

98. Simturile au o lucrare egala §i la fel cu puterile 
sufletului, ca sa nu zic una §i aceea§i. Mai ales cand 
sunt sanatoase. Cad prin acelea sunt vii §i lucreaza 
acestea §i in amandoua este amestecat Duhul de 
viata facator. Omul se imbolnave§te cand poarta in 
el neputlnfa generala a patimilor, zacand pururea in 
bolnita trandaviei. Cad simfurile privesc cele supuse 
lor, iar puterile suflete§ti vad limpede cele cunoscute 

88. Cat timp avem numai cuvintele lui Hristos, avem numai 
chipurile Cuvantului personal. Pentru a-L avea pe EI trebuie 
sa avem „simtirea intelegatoare" a prezentei Lui. Dar aceasta 
simtire nu o putem avea cata vreme puterile sufletului ne sunt 
tocite prin pacat sau intoarse spre interesele noastre egoiste. 
Numai cand Hristos Tnsu§i viaza in noi, intare§te puterile noas¬ 
tre de simtire a prezentei Lui. Expresia „simtirea mintii" sau 
„simtirea intelegatoare" a fost folosita de Sf. Qrigorie de Nyssa 
§i de Diadoh pentru a indica o sesizare spirituala a prezentei lui 
Dumnezeu, nu numai o deductie teoretica a Lui prin ratiune (Cw- 
vant ascetic cap. 36; Filoc. rom„ vol. 2, ed. 2008, p. 419). Prin 
„simtirea" aceasta se sesizeaza nu numai prezenta lui Dum¬ 
nezeu, ci §i bunatatile variate ce iradiaza din El. Expresia „simtire 
a mintii" se folose§te pentru a indica un contact cu realitatea 
spirituala a lui Dumnezeu, analog cu contactul pe care-1 avem 
prin simturile trupului cu realitatile sensibile. 
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prin intelegere, mai ales cand nu este vreo lupta 
draceasca in eie, care se impotrive§te legii mintii §i 
a duhului. Dar cand se unesc impreuna, facandu-se 
unitare prin Duhul, atunci cunosc cele dumnezeie§ti 
cele omene§ti nemijlocit §i fiintial, a§a cum le este 
firea; §i ratiunile lor privesc limpede §1 curat pricina 
cea una a tuturor, adica Sfanta Treime, pe cat este 
cu putinta®^. 

99. Cel ce se lini§te§te este dator mai intai sa 
aiba ca temelie aceste cinci virtuti pe care sa ridice 
cladirea lucrarilor sale: tacerea, infranarea, priveghe- 
rea, smerenia §i rabdarea. lar ca lucrari bine placute 
lui Dumnezeu trebuie sa le aiba pe acestea trei: 
cantarea, rugaciunea §i citirea; §i lucrul mainilor, 
daca este neputincios (la cele dintai). Caci virtutile 
pomenite nu numai ca le cuprind pe toate, ci se §i 
sustin una pe alta. El trebuie sa se indeletniceasca 
de dimineata cu pomenirea lui Dumnezeu prin 
rugaciune §i cu lini§tirea inimii. In ceasul dintai sa se 
roage cu dinadinsul; intr-al doilea sa citeasca; intr-al 
treilea sa cante; intr-al patrulea sa se roage; intr-al 
cincilea sa citeasca; intr-al §aselea, sa cante; intr-al 
§aptelea sa se roage; intr-al optulea sa citeasca; intr-al 
noualea sa cante; intr-al zecelea sa manance; intr-al 
unsprezecelea sa doarma daca are trebuinta; intr-al 


89. Lucrarea simturilor nu e despartita de cea a puterilor 
sufletului, cand sunt sanatoase unele altele. Omul vede 
deodata cele sensibile cele inteligibile prin simturile trupului 
pline de puterile de sesizare ale sufletului. Dar unitatea deplina 
a lucrarii lor §i extinderea sesizarii realitatilor spirituale pana 
la Dumnezeu, prin mijiocirea lucrarii simturilor trupe§ti, se re- 
alizeaza prin Duhul Sfant. A§a au vazut Apostolii lumina dum- 
nezeiasca pe Tabor chiar prin simtui vazului trupului plin de 
puterea Duhului Sfant. 
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doisprezecelea sa cante cele de seara. a§a straba- 
tand bine stadia ziiei, va piacea iui Dumnezeu^°. 

100. Ei trebuie sa cuieaga ca o albina din toate 
virtutiie ceie ce sunt mai de foios. §i a§a, imparta§indu- 
se din toate cate putin, sa faca marea imbinare a 
lucrarilor porunciior, din care se ca§tiga mierea 
inteiepciunii spre inveseiirea sufletelor. 

101. lar daca vrei sa strabati §i vremea noptii mai 
u§or, asculta: Privegherea noptii e de trei feiuri: pentru 
incepatori, pentru mijiocii §i pentru cei desavar§iti. 
Incepatorii sa doarma jumatate de noapte §i jumatate 
sa privegheze, fie de seara pana ia miezui noptii, fie 
de ia miezui noptii pana dimineata; cei de ia mijloc 
sa privegheze de cu seara un ceas sau doua, apoi sa 
doarma patru ceasuri §i apoi sa se scoale ia utrenie 
§i sa se roage §ase ceasuri pana dimineata; pe urma 
sa cante ceasui mtai §i sa §ada §i sa se lini§teasca, 
cum s-a spus mai inainte; apoi fie sa pazeasca randu- 
iala iucrariior dupa ceasuri, fie sa tina intr-o urmare 
necontenita rugaciunea, dupa deprinderea fiecaruia. 
lar cei desavar§iti sa stea toata noaptea in picioare §i 
sa privegheze®'. 

90. Ceasui intai e ora 6 dimineata. Se cere o repetare de 
trei ori a rugaciunii, a citirii, a cantarii. La 4 d.a. monahul are 
sa manance, la 5 d.a. sa doarma, la 6 d.a. sa faca rugaciunile de 
seara. Acesta trebuie sa fie pentru calugar programul zilnic. 

91. Aici se da pravila de noapte. Ea e diferita pentru incepa- 
tori, pentru cei de la myiocul drumului spre desavar§ire §i pen¬ 
tru cei desavar§iti. Incepatorii trebuie sa privegheze fie de la ora 
6 pana la 12 noaptea, fie de la miezui noptii pana dimineata. 
Cei de la mijloc au sa privegheze de la 6 pana la 7-8 seara, apoi 
sa doarma pana la miezui noptii (la utrenie), apoi sa privegheze 
toata noaptea. Cei desavar§iti au sa privegheze toata noaptea, in 
picioare intr-o rugaciune neincetata. 
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102. lata, spunem §i despre mancare, ca ajunge 
o litra de paine celul ce se nevoie§te pentru lini§tire, 
iar vin sa bea doua pahare din cel neamestecat 
§i apa trei pahare. Sa se hraneasca din cele ce se 
gasesc. Sa nu umble dupa cele ce le cauta pofta, ci 
sa se foloseasca cu infranare de cele ce le randuie§te 
purtarea de grija a lui Dumnezeu. Dar invatatura cea 
mai buna §i mai scurta pentru cei ce vor sa vietuiasca 
cu luare-amlnte este sa pazeasca cele trei virtuti mai 
cuprinzatoare: postal, privegherea §i rugaciunea, 
mtarind cu cea mai mare putere pe cea din urma, 
care este reazemul tuturor. 

103. Lini§tirea (isihia) are trebuinta inainte de toa- 
te de credinta, de rabdare §i de dragostea din toata 
inima, de tarie, de putere §i de nadejde. Ca cel ce cre- 
de, chiar daca nu va dobandi aici ceea ce cauta, poate 
din negrlja sau din alta pricina, in ceasul le§irii este 
cu neputinta sa nu se umple de rodul credintei §i al 
nevointei §i sa nu vada slobozirea, care este lisus Hris- 
tos, rascumpararea §i mantuirea sufleteior, Cuvantul 
Dumnezeu-OmuP^. lar cel ce nu crede se va osandi cu 
slguranta in ceasul ie§irii. Ba s-a §1 osandit, zice Dom- 
nul (loan 3, 18). Caci cel ce sluje§te placerilor §i cauta 
Slava de la oameni §i nu pe cea de la Dumnezeu (loan 
5, 45) este necredincios, zice. Chiar daca pare, dupa 
cuvant, credincios, unul ca acesta s-a amagit pe sine 
fara sa bage de seama. Acesta va auzi atunci: „Fiindca 
nu M-ai luat pe Mine in inima ta §i M-ai aruncat inapoi 
la spatele tau, te voi lepada §i Eu" (lez. 20, 17). Cre- 
dinciosul trebuie sa fie cu buna nadejde §i sa creada 

92. lisus este eliberarea, cad El este liber §i izvorul din care 
emana toata puterea libertatii sau a puterii asupra patimilor in- 
robitoare. 
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in adevarul lui Dumnezeu marturisit in toate Scriptu- 
rile, dar sa-§i marturiseasca neputinta sa, ca sa nu-§i 
primeasca osanda indoita §i de neocolit 

104. liimic nu face a§a de mult inima zdrobita §i 
sufletul smerit ca singuratatea intru cuno§tinta §i 
tacerea despre toate^^. §i nimic nu pagube§te a§a 
de mult starea de lini^tire §1 nu rape§te puterea ei 
dumnezeiasca ca aceste §ase patimi cuprinzatoare: 
mdrazneala, lacomia pantecelui, vorba multa, 
impra§tierea, infumurarea §i doamna patlmilor, care 
e parerea de sine. Cel ce s-a deprins de buna voie 
in chip deplin cu ele se intuneca tot mai mult pe 
masura ce spore§te in ele §i se face nesimtitor. Daca 
se ridica iara§i, punand un nou inceput cu credinta 
§i cu ravna, va dobandi iara^i ceea ce cauta, mai 
ales daca se umile§te §i cauta. Dar daca stapane§te 
in el, prin nepasare, una dintre cele pomenite mai 
sus, atunci toate celelalte rele, navalind impreuna 
cu necredinta pierzatoare, ii fac sufletul pustiu, ca 
pe o alta cetate a Babilonului, ajungand stapanit de 
tulburarile §i zapacelile dracilor (Isaia 13, 21). Astfel, 
cele din urma se fac mai rele ca cele dintai (Matei 
12, 45), §i unul ca acesta ajunge un du§man furios 
§i un para§ al celor ce se indeletnicesc cu lini§tirea, 
ascutindu-§i pururea limba impotriva lor, ca pe o 
sabie taioasa §i cu doua gurP"*. 

93. Singuratatea pe multi li deprima. Li se pare ca nu au 
niciun ajutor, nicio atentie de la nimeni. Pe nevoitori li face sa se 
simta cu inima zdrobita. Simt mai accentuat ca nu sunt prin ei 
Tn§i§i fi nu au viafa adevarata prin ei in§i§i. Ii face sa nu se mai 
increada tn ei mf if i. Ajung ia adevarata conftiinta a ceea ce sunt 
prin ei infifi, ia confUinfa unita totdeauna cu smerenia. 

94. Avem poate aici o aiuzie la atacurile lul Varlaam impotri¬ 
va isihaftiior. 
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105. Apele patimilor, din care create marea tulbure 
§i amestecata care se revarsa peste sufletul ce vrea sa 
se linifteasca, nu pot fi trecute altfel decat cu corabia 
u§oara a neagonisirii §i a infranarii atotcuprinzatoare. 
Caci din neinfranare §i din iubirea de materie izvorasc 
torentele patimilor, care se revarsa peste pamantul 
inimii §i aduc m ea toata putreziciunea §i materia 
gandurilor, pricinuind zapaceala mintii, tulburare 
cugetarii §i greutate trupului, §i descurajand, intune- 
cand §i amortind sufletul §i inima §i scotandu-le din 
deprinderea §i simtirea lorcea dupa fire. 

106. riimic nu face sufletul celor ce se sargulesc a§a 
de mole§it, de descurajat §i de fara minte ca iubirea 
de sine, maica patimilor. Caci atunci cand unul dintre 
ace§tia pretuie§te mai mult odihna trupului decat os- 
tenelile pentru virtute §i socote§te ca o cuno§tinta fo- 
lositoare sa nu se osteneasca de bunavoie cu lucrarea, 
ci sa se indeletniceasca mai bine cu poruncile u§oare, 
care aduc sudori putine, atunci du§manii nevazuti 
sadesc in suflet lipsa de curaj fata de lucrarea lini^tii §i 
din tare §i nebiruit il fac slabanog in lucrare®^. 

107. Mu este doctorie mai buna §i mai de frun- 
te celor ce se simt slabi fata de porunci §i au vazut 
ca nu este u§or sa lepede mtunericul tulbure, ca as- 
cultarea cu credinta §i fara deosebire m toate. Caci 
aceasta este celor ce o beau un leac de viata data tor, 
alcatuit din multe virtuti, §i un cutit care curate§te 
dintr-odata puroiul ranilor. Cel ce o alege dintre toate, 
ca sa o implineasca cu credinta §i simplitate, a taiat 

95. Luarea-aminte la sine, Tmpreunata cu lupta impotriva 
patimilor din placere §i a impra§tierii gandurilor §i cu tinerea 
continua a pomenlrii lui Dumnezeu este un exercitiu care cere un 
mare efort §i aduce o uria§a tarie de voin^a celui ce le practica. 
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dintr-odata toate patimile. Acesta nu numai ca a 
ajuns la lini§te, ci a §i dobandit-o intreaga prin ascul- 
tare, afland pe Hristos insu§i, iar el facandu-se §i 
numindu-se urmator §i slujitor al Lui. 

108. Fara lucrarea plansului §i vietuirea in el este 
cu neputinta sa rabde cineva ar§ita lini§tiriP®. Dar cel 
ce plange §i cugeta la lucrurile mfrico§Moare dinainte 
de moarte §1 de dupa moarte, inainte de a veni, va avea 
§i rabdare, §1 smerenie, cele doua temelii ale lini§tii. 
lar cel ce se indeletnice§te cu lini§tirea fara cele po- 
menite mai sus are ca insotitoare totdeauna lipsa de 
curaj a sufletului §1 parerea de sine, lar din acestea se 
inmultesc robirilor §1 ratacirile, care ne imping spre 
mole§lre. De aici vine nemfranarea, fiica nepasarii, 
care face trupul mole§it §i slab, iar mintea intunecata 
§i intelenita. Atunci se ascunde §i lisus, locul mintii 
fiind ocupat de multime de chipuri §i ganduri. 

109. Felul cuno§tintei de acum sau din viitor nu-1 
pot gusta toti cu simtirea. Caci il simt numai aceia 
care se lipsesc de slava §i de dragoste, aici sau aco- 
lo. El este ca un zbir infrico§ator, care chinuie§te in 
multe chipuri pe cei vinovati §i-§i arata pururea rav- 
na sau mustrarea, dezvaluind-o cu urgie ca pe o sabie 
cumplita. lar a§a numita ravna sau manie cereasca 
se mi§ca intreit: spre cele potrivnice, spre fire §i spre 
suflet, fiind mi§cata de con§tiinta; ea ne porunce§te 
sa o repezim spre vrajma§i ca pe o sabie manioasa, 
facandu-ne sa ne otaram. Daca biruie, supunand pe 
cele doua unuia (sufletului), se preface in barbatie, 

96. Lini§tirea este ca ar§ita, caci este lipsita de distractiile 
din afara. Dar la urma, dupa obi§nuirea cu ea, devine dulce, caci 
se ajunge la descoperirea bunatatilor spirituale din unirea cu 
Dumnezeu. 
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indreptandu-se spre Dumnezeu®^. Dar daca sufletul 
se va supune celor doua, adica pacatului §i trupului, i 
se face la sfar§it un chip nemilos, caci s-a facut rob de 
bunavoie celor potrivnice. De aid inainte savar§e§te 
cele de ru§ine. Caci pierzand starea virtuoasa, a cazut, 
despartindu-se de Dumnezeu. 

110. Dintre toate patimile, doua sunt mai grele: 
curvia §i trandavia, care zapacesc §i slabanogesc 
amaratul de suflet, fiind In atarnare una de alta 
§1 intocmai ca o pereche. Ele sunt greu de razboit 
§i cu neputinta de biruit, neputand fi infrante cu 
desavar§ire de catre noi, Una create mai mult in 
partea poftitoare, dar cuprinde prin fire, fara deo- 
sebire, materia amandurora, a sufietului §i a trupu¬ 
lui; caci placerea ei e amestecata intreaga in toate 
madularele. Cealalta, stapanind la inceput cugetarea, 
cuprinde ca o iedera tot sufletul §i trupul, facand firea 
lene§a, slabanoaga §i lasatoare, Ele nu pot fi scoase §i 
biruite cu desavar§ire inainte de nepatimirea fericita, 
cand sufletul prime§te puterea de la Duhul Sfant in 
rugaciune, care-i da slobozire, putere §i pace adanca 
in inima, facandu-1 sa se veseleasca prin lini§tire®®. 

97. Ravna sau mania naturala o pornim ca pe o sabie impotri- 
va pornirilor naturale sau pacatoase ale trupului §i ale sufietului. 
Cu ajutorul ei izbutim adeseori sa le eliberam pe acestea de ase- 
menea porniri. Aceasta echivaleaza cu supunerea lor lui Dum¬ 
nezeu. In acest caz ravna se indreapta spre Dumnezeu, pentru a-1 
sluji Lui. Dar daca nu va birui §i sufletul va ramane supus trupului 
(firii) §i pacatului, ravna sau mania s-a prefacut intr-un chin nemi¬ 
los al sufietului, caci s-a prefacut in ajutatoare a patimilor impotri- 
va sufietului, care nu se simte bine in aceasta robie. 

98. Cele mai grele patimi sunt desfranarea §i trandavia. De 
ele se elibereaza fiinta noastra numai cu ajutorul lui Dumne¬ 
zeu, obtinut prin pomenirea neincetata a Lui sau prin rugaciune 
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Deci, curvia este incepatura, imparateasa, stapana 
§i placerea care cuprinde toate placerile, avand ca 
soata trandavia, care poarta ca o caruta greu de biru- 
it pe capeteniile lui Satan. Prin ele au intrat prilejurile 
patimilor in viata amaratilor de noi. 

111. Tnceputul rugaciunii mintii este lucrarea, 
apoi puterea curatitoare a Duhului §i slujba sfanta 
cea de taina a mintii, precum tnceputul llni§tirii este 
ie§irea din lucruri §i din griji; mijlocul este puterea 
luminatoare; iar sfar§itul este extazul (ie§irea mintii) 
§i rapirea mintii la Dumnezeu®®. 

112. lerurgia (slujba sfanta) duhovniceasca, tnain- 
te de bucuria viitoare mai presus de mlnte, este lucra¬ 
rea mintii care jertfe§te tainic §i se imparta§e§te din 
Mielul lui Dumnezeu in altarul sufletului. Iar a manca 
Mielul lui Dumnezeu tn altarul intelegator al sufletului 

continua. Caci unde este aceasta rugaciune este Duhul Sfant. 
numai aceasta rugaciune, facuta cu puterea Duhului Sfant, 
aduce nepatimirea sau libertatea §i iini§tirea. 

99. Sf. QrigorieSinaituI vede§i m rugaciunea mintii trei stadii: 
inceputui e sfanta siujba adusa lui Dumnezeu, ca iucrare curati¬ 
toare; in ea nu e nicio despartire intre efortul omului §i puterea 
curatitoare a Duhuiui. Stadiul al doilea consta din luminarea 
mintii; iaral treilea, din extazul sau ie§irea mintii din easpre Dum¬ 
nezeu. Se aplica aici la rugaciunea mintii in inima cele trei trepte 
ale urcu§ului areopagitic, dar treapta desavar§irii e identificata 
aici cu rapirea sau cu extazul, care nu e decat unirea deplina a 
mintii cu Dumnezeu. Acest al treilea stadiu e ca un fel de moment 
al jertfei de sine §i de inaltare la Dumnezeu, cum se intampla cu 
Hristos in Liturghie, dar §i cu noi impreuna cu El. Astfel urcu§ul 
duhovnicesc al sufletului cu cele trei stadii ale lui: purificarea 
de grijile lumii, luminarea §i unirea cu Dumnezeu, corespunde 
cu cele trei faze identice ale Liturghiei: despartirea de grija cea 
lumeasca prin intrarea in biserica, luminarea prin citirile biblice 
§i extazul prin jertfirea noastra impreuna cu Hristos. 
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inseamna nu numai a-L intelege sau a ne imparta§i 
de El, ci §i a ne face ca Mielul, luand chipul Lui in vi- 
itor. Caci aid luam ratiunile, dar acolo nadajduim sa 
luam insa§i realitatile talnelor'°°. 

113. Rugaciunea este la incepatori ca un focal vese- 
liei, izbucnind din inima; la cei desavar§iti, ca o lumina 
lucratoare bine mirositoare. Sau iara§i, rugaciunea 
este propovaduirea Apostolilor, lucrarea credintei, 
mai bine zis credinta nemijlocita, ipostasul celor 
nadajduite, dragoste lucratoare, mi§care Tngereasca, 
puterea celor netrupe§ti, fapta §i veselia lor, Evan- 
ghelia lui Dumnezeu, incredintarea inimii, nadejdea 
de mantuire, semn de curatie, simbol al sfinteniei, 

100. Preocuparea Sf. Qrigorie se restrange aici la momentui 
al treilea: al jertfei. Avand in vedere acest scop final, al jertfei sau 
al extazului, tot urcu§ul duhovnicesc poate fi numit o ierurgie (o 
slujba sfanta) sau o Liturghie. Caci culmineaza §i ea nu numai intr- 
ojertfa a celui ce ajunge la extazul rugaciunii, ci §i a Mielului, de 
Care se imparta§e§te acesta. Caci numai din puterea jertfei sau 
deplinei daruiri a Mielului catreTatal se poateJertfi §i mintea celui 
ce se roaga, uitand de sine, m plecarea spre Dumnezeu §i m unirea 
cu El. Propriu-zis, unirea mintii cu Dumnezeu in acest extaz sau 
in aceasta jertfire a sa este §i o unire cu Hristos, Care sejertfe§te. 
Mintea este in acela§i timp nu numai Jertfa, ci §i altar, ca locul cel 
mai tnaltal sufletului, dar§ijertfitor, ca una ce reprezinta subiectul 
uman ce se aduce ca Jertfa. Mintea jertfe§te Mielul impreuna cu 
sine sau Mielul jertfe§te mintea impreuna cu Sine, pentru ca uni¬ 
rea dintre cele doua e a§a de mare, ca lucrarile lor sunt mtiparite 
una Tn alta, iar subiectele se acopera. Mielul este m minte, mintea 
este in Mielul Hristos. Mintea 11 mananca apoi, nu numai intrucat 
II intelege, ci §i intrucat 11 asimileaza, facandu-se ca El, una cu 
El, fara confundare. Dar unirea de aici e numai un chip al unirii 
depline eshatologice, avand in ea dinamismul care ne duce spre 
aceea. Aici ne Tnsu§im oarecum numai ratiunile Lui, insa in aceste 
ratiuni (incorporate rezumativ in chipurile painii §i vinului) nu sunt 
numai idei despre El, ci energii in care e prezent El insufi. 
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cuno§tinta a lui Dumnezeu, aratarea Botezului, baia 
curatiei, arvuna Duhului Sfant, bucuria lui lisus, vese- 
lia sufletului, mila lui Dumnezeu, semn al impacarii, 
pecetea lui Hristos, raza soarelui mintii, luceafar al 
inlmilor, intarirea cre§tinismului, aratarea impacarii 
lui Dumnezeu, bar al lui Dumnezeu, tntelepciunea lui 
Dumnezeu, mai bine zis incepatura intelepciunii de 
sine a lui Dumnezeu, aratarea lui Dumnezeu, lucru 
al pustnicilor, petrecerea siha§trilor (isiha§tilor), pri- 
lej de llni§tire, dovada vietuirii ingere§ti. §i la ce sa le 
mai spunem pe toate? Rugaciunea este Dumnezeu, 
Care lucreaza toate in toti, deoarece una singura este 
lucrarea, a Tatalui, a Fiului §i a Sfantului Duh, Care 
lucreaza toate in Hristos Iisus'°‘. 

114. Daca n-ar fi luat Moise toiagul puterii de la 
Dumnezeu, nu s-ar fi facut el insu§i dumnezeu lui Fara- 
on, ca sa-1 bata pe el §i Egiptul. La fel, daca mlntea n-ar 
primi in mana puterea rugaciunii, ar fi cu neputinta sa 
zdrobeasca pacatul §1 puterile potrivnice. 

115. Cei ce zic sau fac ceva fara smerenie se 
aseamana celor ce cladesc iarna sau fara caramizi. lar 


101. in rugaciunea Bisericii dreptcredincioase se cuprinde, 
in starea de foe curatitor §i de lumina, §i ca o prezenta a Mire- 
lui Hristos, tot confinutui fructificat fi lucrator al propovaduirii 
apostolice; ea e credinta nemijiocita aratata in trairea ei, nu 
exprimata teoretic sau mijiocit; in rugaciune cele marturisite 
sunt traite, cele nadajduite sunt prezente in ipostasul lor, in reali- 
tatea lor consistenta. Rugaciunea e mifcarea curata a mintii spre 
Dumnezeu, asemenea celei a ingerilor; rugaciunea binevestefte 
in mod fierbinte §i cu putere lucratoare Evanghelia lui Hristos; 
ea e cunoftinta din experienta a puterii lui Dumnezeu §i a fap- 
telor mantuitoare mereu active ale lui Hristos. In rugaciune se 
arata rodul Botezului. Ea e aratarea lui Dumnezeu in putere. Ea 
e Dumnezeu insufi in lucrarea Lui in suflete. 
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pe aceasta foarte putini o afla §i o cunosc prin cerca- 
re prin cuno§tinta. Cei ce indruga despre ea cuvinte 
sunt asemenea celor ce vor sa masoare adancul fara 
fund'“. Moi msa, ca ni§te orbi, ajutandu-ne putin, in 
chip tineresc, §i de inchipuire, vom zice despre aceasta 
mare lumina: smerenia nu este nici vorbire smerita §i 
nu infati§eaza nici chip de smerenie; cel smerit nu se 
sile§te sa cugete smerit, nici nu se dispretuie§te pe sine 
smerindu-se, chiar daca acestea sunt prilejuri §i chipuri 
ale smereniei, ca infati§ari deosebite ale ei. Ea este har 
§i dar de sus'“. Cum zic Parintii, sunt doua semneie 
smereniei: sa te ai pe tine mai prgos de toti §i sa pui 
in seama lui Dumnezeu ispravile tale. Cel dintai este 
inceputul, iar cel de al doilea sfar§itul. Ea vine in cei ce 
o cauta dupa ce cunosc §i socotesc acestea trei in ei: ca 
sunt mai pacato§i decat toti, ca sunt mai rai decat toate 
fapturile, ca unii ce sunt contrari firii, §\ ca sunt mai de 
plans decat dracii, fiindca suntslugi dracilor. Ace§tia se 
simt datori sa zica: De unde §tiu eu intocmai pacatele 

102. Abisul lui Dumnezeu se traie§te in smerenie, care este 
ea tnsa§i prin aceasta un abis, o privire in abisui dumnezeiesc, 
cu ajutorui iui Dumnezeu, prin bunavointa sau harul Lui, care 
s-a deschis omului, facandu-l, prin ceea ce vede §i simte, capabii 
de smerenie. De aceea nu se poate masura nici Dumnezeu, nici 
smerenia, cum se mascara cuno§tinta teoretica despre Dum¬ 
nezeu §i cum incearca a masura cu masuriie ei finite §i pe Dum¬ 
nezeu. Smerenia, traind abisul lui Dumnezeu, nu incearca sa de- 
fineasca pe Dumnezeu, cum incearca totdeauna cugetarea. 

103. Smerenia adevarata nu este produsul vointei de sme¬ 
renie a credinciosului. Acesta poate arata cel mult chipuri de 
smerenie. Smerenia adevarata e darul lui Dumnezeu, e deschi- 
derea lui Dumnezeu celui ce se roaga, e relatie vie cu El. numai 
prezenta deschisa a infinitatii lui Dumnezeu cople§e§te cu ade- 
varat sufletui §i-l face sa se smereasca cu adevarat, cum nu o 
poate face deplin niciodata numai prin eforturile proprii. 
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oamenilor, ce fel §i cate sunt? De unde §tiu eu ca aceia 
tree sau ajung pacatele mele? §i din pricina ne§tiintel, 
o, suflete, suntem mal jos decat toti oamenii §i sub pi- 
cioarele lor, fiind pamant§i cenu§a (Fac. 18,27). §i cum 
nu sunt eu mai rau decat toate, odata ce toate fapturile 
se gasesc in starea cea dupa fire, precum au fost 
facute, iar eu, pentru faradelegile nemasurate, sunt 
intr-o stare potrivnica firii? Cu adevarat §i fiarele §i do- 
bltoacele sunt mai curate decat mine, pacatosul, §i de 
aceea eu sunt dedesubtui tuturor, ca unul ce am cazut 
in iad inca maintea mortii §i acolo zac. Dar cine nu §tie, 
din simtire, ca pacatosul este mai rau §i decat dracii, 
ca rob §i ca supus al lor, mchis inca de aici Tmpreuna 
cu ei in intuneric? Cu adevarat, cel stapanit de draci 
este mai rau decat aceia. De aceea umpli adancul 
impreuna cu ei, nenorocitule! Iar daca sala§luie§ti in 
iad §i in adancul fara fund, impreuna cu ei, inca inainte 
de moarte, de ce te amage§ti nebune§te sa te nume§ti 
pe tine drept, dupa ce te-ai facut pacatos §i spurcat §i 
demon prin faptele tale cele rele? Vai de ratacirea §i de 
amagirea ta, cinstitorule al demonilor, caine necurat, 
aruncat pentru acestea in foe §i in intuneric! 

116. Puterea rugaciunii mintale, curate §i ingere§ti 
este, dupa cuvantatorii de Dumnezeu, intelepciune 
mi§cata de SfantuI Duh. Semnul ei este ca mintea sa 
se priveasca in vremea rugaciunii cu totul fara chip §i 
sa nu se vada nici pe sine, nici altceva intru grosime, 
ci sa se opreasca adeseori §i simturile sub lumina ei. 
Caci mintea se face atunci nemateriala §i luminoasa, 
lipindu-se de Dumnezeu intr-un chip negrait, ca sa fie 
un singur Duh cu El (1 Cor. 6, 17)'°^. 

104. Aceasta e lumina pe care spuneau isiha^tii ca o vad 
in vremea rugaciunii mintii. Sf. Qrigorie Sinaitui afirma ca ea 
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117. Sunt §apte uneltele deosebite care due §i 
calauzesc la smerenia daruita de Dumnezeu. Ele se 
sustin se nasc una pe alta. Acestea sunt: tacerea, 
smerita cugetare, vorbirea smerita, purtarea smerita, 
ocararea de sine, zdrobirea inimii, ramanerea tot- 
deauna la urma, Tacerea intru cuno§tinta na§te sme¬ 
rita cugetare. lar din smerita cugetare se nasc cele 
trei infati§ari ale smereniei: grairea cu smerenie, pur¬ 
tarea smerita §i ocararea de sine. Aceste trei infati§ari 
nasc zdrobirea inimii, care vine din ingaduirea de sus 
a ispitelor, pe care Parintii o numesc §i pedepsire cu 
bun rost(din iconomie) §i smeriredela draci. lar zdro¬ 
birea inimii face cu u§urinta sufletul sa se simta, cu 
lucrul, mai prejos de toti §i in urma tuturor §i stapanit 
de toti. Aceste doua chipuri din urma aduc smerenia 
desavar§ita §i daruita de Dumnezeu, care este pu- 
terea pe care o numesc (Parintii) desavar§irea tuturor 
virtutilor. Ea pune ispravile in seama lui Dumnezeu. 
Deci inainte de toate este tacerea, din care se na§te 

inseamna in acela§i timp lipsa oricarui chip, nici Dumnezeu nu 
e vazut ca chip, nici mintea nu prime^te un „chip", cum prime§te 
de la lucruri sau de la gandurile marginite (un chip intelectual 
sau moral marginit). Mintea a devenit o lumina fara margini 
sau §i-a regasit caracterul indefinit pentru ca s-a unit cu lumi¬ 
na nemarginita a lui Dumnezeu. Coincidenta paradoxala intre 
lumina §i lipsa de chip consta §i in faptul ca mintea se traie§te 
acum ca subiect pur §i indefinibil, dar tocmai prin aceasta se 
cunoa§te acum ca ceea ce este cu adevarat, nestramtorata obi- 
ectual. lar la starea aceasta a putut reveni pentru ca s-a intalnit 
cu Dumnezeu in calitatea Lui de Subiect pur §i indefinibil, model 
§i izvor de putere al calitatii mintii de a fi un astfel de subiect. 
Mintea devine, a§a zicand, coextensiva §i cointensiva cu Dum¬ 
nezeu, dar din harul Lui. Cele doua subiecte sunt unite Tn iubire 
atat de mult, ca nu mai cunosc nicio separatie intre ele. Dar mintea 
traindu-se astfel, se traie^te unita cu El mtr-o suprema evidenta. 
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smerita cugetare, iar aceasta na§te cele trei infati§ari 
ale smereniei. Cele trei infati§ari nasc apoi chipul cel 
unul al el sau zdrobirea inimii. lar acest chip al smere¬ 
niei na§te pe al §aptelea, care e dedesubtul tuturor ce- 
lor ale prime! smerenii. Pe el il numesc (Parintii) §i sme- 
renia din iconomie. lar smerenia din iconomie aduce 
smerenia daruita de Dumnezeu, pe cea desavar§ita, 
necautata §i adevarata. Cea dintai (zdrobirea ini¬ 
mii) se na§te cand omul e parasit §i biruit, zdrobit §i 
stapanit de toata patima, incat, invins cu gandul §i cu 
duhul, nu mai afla niciun ajutor de la fapte sau de la 
Dumnezeu sau peste tot de la cineva, in a§a masura, 
ca putin li mai trebuie sa ajunga la deznadejde. De nu 
va fi smerit cineva astfel in toate, nu se va putea fran- 
ge pe sine §i socoti mai prejos de toti §i sluga tuturor 
§i mai rau chiar decat dracii, ca unul ce e asuprit §i 
biruit de ei. Aceasta este smerenia adusa de purtarea 
de grija a lui Dumnezeu din iconomie. Prin ea se da a 
doua §i cea mai inalta smerenie de la Dumnezeu, care 
este puterea dumnezeiasca ce lucreaza §i face toate. 
Prin aceasta se vede pe sine totdeauna instrumental 
ei §i prin ea lucreaza cele minunate ale lui Dumnezeu. 

118. Este cu neputinta de aflat m vremea noastra 
vedere duhovniceasca a luminii ipostatice, minte 
fara naluciri §i fara impra§tiere, lucrare adevarata a 
rugaciunii, izvorand pururea din mijlocul inimii, inviere 
§iintindere a sufletului,uimire dumnezeiasca §i plecare 
m zbor din toate cele de aici, extaz deplin al mtelegerii 
din simturi mtru Duhul, rapirea mintii din puterile sale, 
mi§care ingereasca a sufletului, indreptata §i calauzita 
de Dumnezeu spre nemarginire §i inaltime. Pentru ca 
astazi imparatesc m noi cu silnicie patimile, pentru 
multimea ispitelor. Mintea petrece in cele mai u§oare. 
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iar pe acestea §i le naluce§te inainte de vreme. In fe- 
lul acesta, pierzand §i putina putere data ei de Dum- 
nezeu, se face moarta in toate privintele. De aceea, fo- 
losindu-se de multa dreapta socoteala, nu trebuie sa 
caute cele ale vremii inainte de vreme, nici sa arunce 
cele din mana §i sa naluceasca altele. Caci mintea tin- 
de prin fire sa alcatuiasca cu u§urinta naluciri cu privi- 
re la cele spuse mai inainte §i sa faureasca plasmuiri 
despre cele la care n-a ajuns. De aceea nu mica este 
temerea ca unul ca acesta sa se lipseasca §i de cele 
ce i s-au dat §i sa-§i piarda adesea mintea, lasandu-se 
amagit §i facandu-se un fauritor de naluciri, §i nu un 
isihast (un traitor al Iini§tii)‘°^ 

119. Mu numai credinta, ci §i rugaciunea care se 
lucreaza §i lucreaza este har. Caci ea face aratata 
credinta adevarata, care are m sine vietuirea lui Hsus 
§i care lucreaza §i e lucrata prin dragoste in Duh‘°®. 
Deci cel ce nu are dragoste lucratoare in sine are o 
credinta potrivnica, moarta §i fara viata. Dar nici nu 

105. Aluzie la unii care i§i inchipuiau ca vad chipuri o lu- 
mina asemenea celei materiale in timpul rugaciunii mintii, fiind 
influentati de masaliani sau bogomili (Jean Meyendorff, A Studi/ 
of Gregory Falamas, p. 35. Vezi §\ Viata lui Maxim Cavsocalivitul 
scrisa de Mifon, in „Analecta Bollandiana", nr. cit, p. 50). Lumina 
de care vorbeau isiha^tii era fara chip §i nemateriala, cum spune 
Sf. Grigorie Sinaitul in cap. 116 §i chiar in acest cap. 118. De§i o 
nume§te lumina ipostatica, el mtelege prin ea evidenta intensa 
ce iradiaza din Persoana lui Hristos. Cei ce i§i nalucesc aseme¬ 
nea lumini materiale sunt stapaniti de patimi. 

106. Cuvantul grecesc evepYo\)|aevTi are §i inteles pasiv, §i 
inteles activ. De fapt rugaciunea aceasta e §i lucrata de om, dar 
§i lucreaza ca putere a Duhului, nefiind produsa numai de om. 
Ca una ce lucreaza are §i o mare eficacitate transformatoare 
asupra sufletului. E ceva analog cu credinta cu care sta in stran- 
sa legatura. 
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poate fi numit credincios cu adevarat cel ce cre- 
de numai cu cuvantui simplu §i nu-§i arata credinta 
lucratoare prin porunci sau in Duhul. Drept aceea, 
trebuie sa o arate descoperita in sporirea prin fapte 
sau lucrand §i luminand m iumina faptelor. Caci zice 
Apostolul: „Arata-mi credinta ta fara fapte §i eu i§i voi 
arata din faptele mele credinta mea" (lacov 2, 18). El 
arata aici ca credinta harului se vede din faptele po- 
runcilor, precum poruncile se lucreaza §i lumineaza 
prin credinta din har. Caci credinta este radacina po- 
runcilor, mai bine zis izvorul care le uda spre cre§tere. 
Ea se imparte in doua, in marturisire §i har, chiar daca 
e prin fire neimpartita'°^. 

120. Scara mica §i mare §i scurta a celor de sub 
ascultare are cinci trepte care due spre desavar§ire. 
Cea dintai este lepadarea, a doua supunerea, a tre- 
ia ascultarea, a patra smerenia, a cincea dragostea 
care este Dumnezeu. Lepadarea ridica din iad pe cel 
ce zace acolo §i sloboze§te pe cel robit de cele mate- 
riale. Supunerea a aflat pe Hristos §i sluje§te Lui, cum 
zice El insu§i: „Cel ce-Mi sluje§te Mie, Imi urmeaza 
Mie, §i unde sunt Eu, acolo va fi §i slujitorul Meu" (loan 
12, 26). Dar unde este Hristos? §ezand de-a dreapta 
Tatalui (Rom. 8,34). Prin urmare, acolo trebuie sa fie §i 
slujitorul, unde este Cel slujit, punandu-?! piclorul ca 
sa urce sau urcand impreuna cu modurile lui Hristos 
inainte de a ajunge acolo'°®. lar ascultarea lucratoare 

107. Marturisirea e a credinciosului, iar harul al lui Dum¬ 
nezeu. Amandoua formeaza credinta. Din amandoua izvorasc 
faptele. De aceea in fapte se arata Iumina credintei sau a harului 
§i a marturisirii, a puterii lui Dumnezeu §i a omului restabilit prin 
harm propria lui putere. 

108. A urea Jmpreuna cu modurile (xpoTcoi) lui Hristos" 
inseamna a urea impreuna cu modurile Tn care a realizat El 
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prin porunci mtocme§te scara din felurite virtuti §i le 
a§aza pe acestea in suflet, ca pe ni§te trepte (Ps. 83, 
6). De pe aceasta luandu-l pe unul ca acesta smere- 
nia, care inalta, il duce sus la cer, predandu-l iubirii, 
imparateasa virtutilor'°®, §i infati§andu-l inaintea lui 
Hristos. Astfel, cel ce se supune cu adevarat ajunge la 
cer cu u§urinta prin scara cea scurta. 

121, O cale mai scurta spre imparatiile de sus, prin 
scara cea mica a virtutilor, nu este decat omorarea ce- 
lor cinci patimi ce se impotrivesc ascultarii, adica omo¬ 
rarea neascultarii, a impotrivirii in cuvant, a vointei de 
a-§i placea lui msu§i, a indreptatirii de sine §i a parerii 
stricacioase de sine. Caci acestea sunt madulare §i 
parti ale dracului razvratit care inghite pe cei mincino§i 
dintre ascultatori §i-i trimite balaurului din adanc. lie- 
ascultarea este gura iadului, impotrivirea in cuvant 
este limba lui, subtire ca o sabie; placerea de sine 
sunt dintii lui ascutiti pe tocila; indreptatirea de sine 
este pieptul lui; iar parerea de sine, care trimite in iad, 
este duhnirea pantecelui lui a toate mi§cator"°. Cel ce 

concret virtutile. Caci virtutile sunt, dupa Sf. Maxim Marturisi- 
torul, modurile de actualizare a ratiunilor firii umane. Adica, cel 
ce vrea sa ajunga la Tatal, unde este Hristos, trebuie sa treaca 
prin ascultare, smerenie, blandete, moarte (jertfa), tnviere §i 
maltare Tmpreuna cu El. Humai a§a se poate ajunge la treapta 
suprema a indumnezeirli §i a slavei. 

109. Toate virtutile sunt ca treptele unei scari spre cer, spre 
indumnezeire. Dar smerenia e dincolo de contlnuitatea formata 
de ele. Ea e un act de transcendere a ceea ce poate reallza firea. 
Un act produs cu firea de harul lui Dumnezeu, dupa ce aceasta 
a urcat pana unde a putut ea. in smerenie nu mai e niciun efort 
al omului. Ea e dumnezeiasca. Ea e cea mai mare (virtute), sau 
dincolo de marimlle omene§ti. 

110. Sunt de remarcat legaturile interloare ce le afla Sf. Qri- 
gorie Sinaitul tntre patimi §i treptele iadului, ca o scara inversa 
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biruie pe cea dintai, prin ascultare, le-a taiat pe celelal- 
te dintr-odata §i urea degraba la ceruri printr-o singura 
treapta. Lucru cu adevarat minunat §i dintre cele mai 
negraite §i mai neintelese este ca Domnul ne-a daruit 
din iublrea Sa de oameni ca printr-o singura virtute, 
adica prin ascultare, sa urcam inainte de vreme ia ce¬ 
ruri, precum printr-o singura neascuitare am coborat 
sau coboram la iad. 

122. Omul este numit o alta lume, indoita §i noua, 
dupa dumnezeiescul Apostoi, care zice: „Daca este 
cineva in ilristos, este zidire noua" (2 Cor. 5, 17). De 
fapt omul se face prin virtute §i se nume§te §i cer §i 
pamant §i toate cate este lumea. Pentru el este tot cu- 
vantul §i toata taina, cum zice Teologul"'. Deoarece 
iupta noastra nu este impotriva sangelui §i a trupuiui, 
ci impotriva mcepatoriilor, a stapaniiior intunericului 


a virtutllor ce due la cer. Neascultarea e gura iadului, pentru ca 
de la ea incepe iadul ruperii legaturii omului cu Dumnezeu cu 
semenii sau iadul insingurarii. Contrazicerea in cuvant e limba 
subtire, inventiva, rafinata in gasirea motivelor de contrazicere 
§\ de cearta; cel ce se indreptate^te el insu§i pe sine i§i umfla 
pieptul de mandrie etc. Treptele iadului sunt incorporate in 
madularele subiectului de capetenie ai demonilor. El insu§i Tn- 
corporeaza tot iadul. Propriu-zis, n-ar fi iad daca n-ar fi el. El sufla 
rautatea lui in tot cuprinsul iadului. Raul iradiaza in primul rand 
din centrele personale ale demonilor §i apoi §i ale oamenilor rai. 
Toata aceasta ta§nire a raului din ei constituie iadul. Iadul are 
astfel un caracter personal. 

111. noua ni se adreseaza tot cuvantul. Dumnezeu n-ar vorbi 
prin lume §i prin Revelatie daca n-ar fi omul. Dumnezeu Cuvan¬ 
tul nu S-ar fi intrupat, luand trup omenesc, daca n-ar fi fost omul. 
Pentru noi e taina faptului ca Dumnezeu vorbe§te cu creatura 
§i tot pentru noi e taina indumnezeirii acesteia. Fara noi, Dum¬ 
nezeu ar ramane un abis de taina nerevelata. Tainele dum- 
nezeie§ti se fac cunoscute prin cuvant pentru noi. 
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veacului acestuia, a duhurilor rautatii din vazduh, 
a stapanitorului vazduhului (Efes. 2, 2; 6, 12), cum 
zice Apostolul, e potrivit ca cei ce ne razbolesc pute- 
rile noastre suflete§tl intru ascuns sa fie vazuti ca o 
aita iume mare a firii. Caci ceie trei capetenii care se 
impotrivesc celor ce se nevoiesc se razboiesc impo- 
triva ceior trei parti ale omului. Fiecare este razboit 
de ele din partea din care lucreaza §i tnainteaza. Ba- 
laurui, capetenia adancului, se ridica cu razboi im- 
potriva ceior ce au iuarea-aminte din inima, ca unui 
ce-§i are puterea indreptata spre pofta de la brau §i 
de la buric. El ascute impotriva lor, prin uria§ui uitarii 
placute, puterile arzatoare ale sagetilor aprinse (Efes, 
6, 16); §i avand pofta din om ca o aita mare §i ca un 
alt adanc, pMrunde §i se tara§te in ea, o tulbura §i o 
umple de zoaie, facand-o sa fiarba (lov 41, 31)“^. Apoi 

112. Aid se afirma, contrar acuzei ca isiha^tii socoteau ca 
local inimii este in buric §1 trebuie sa-§i Tndrepte privirea spre 
el, ca acolo este central poftei. Vasile de la Poiana Marului va 
respinge §1 el aceste acuze rau voitoare In Cuvant inainte la scri- 
erile Sf. Qrigorie Sinaitul §1 Filotei Sinaitul. Ceea ce se spune aid 
despre balaurul care arunca torente de placer! in marea poftei 
exprima in termeni de spiritualitate teme din pictura bizantina 
a iadului (din pridvorul bisericii ortodoxe). Adancului §i mocirlei 
poftei iadului li corespunde abisul nesaturat al poftei, iar aces¬ 
tuia li corespunde balaurul care varsa torente de apa mocirloa- 
sa tn pofta. Maniei sau iutimii Ti corespunde stapanitorul lumii 
acesteia pamante§ti (deosebit de stapanitorul marii poftei), 
care injecteaza patimi de stapanire lumeasca Tn cei ce se lasa 
inraurifi de el, dar care pot sa-1 biruiasca prin mania barbateasca 
Tntoarsa impotriva lui §i a oricarei frici de el. Ingerii stand gata 
sa rasplateasca cu cununi pe cei ce lupta, suferind de la cei ce se 
fac instrumentele acestui stapanitor, apar mai ales Tn icoanele 
mucenicilor. In sfar§it, stapanitorul vazduhului T§i trimite ata- 
curile Tmpotriva mintii ce se Tndeletnice§te cu cunoa§terea. 
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o aprinde spre impreunari §i o inunda prin torente de 
placed, dar nu o umple niciodata, fiind nesaturata. lar 
stapanitorul lumii acesteia se tmpotrive§te celor ce se 
indeletnicesc cu virtutea pnn fapte, dand lupta im- 
potdva Pregatindu-§i, pnn una§ul lenii §i al 

nepasarii*'\ toate farmecele patimilor, poarta razboi 
de gand cu iutimea ca §i cu o alta lume, ca intr-un tea- 
tru sau loc de intrecere, biruind sau fiind biruit de cei 
ce lupta cu el pururea barbate§te §i pricinuindu-le cu- 
nuni sau ru§ine inaintea mgerilor. El i§i mana nemcetat 
randurile lui de bataie impotriva noastra, razboindu-se 
cu noi. In sfar§it, stapanitorul vazduhului navale§te 
asupra celor a caror intelegere se indeletnice§te cu 
vederea sau cu contemplatla, faurind naluciri, ca unul 


indemnand-o la faurirea de idei contrare lui Dumnezeu, cu fi- 
losofii inalte, cu imaginatii, caci inse§i momelele lor iau forma 
de ganduri Jnalte" sau de naluciri luminoase in sensul mate¬ 
rial sau intelectual al cuvantului. El comanda duhurile intelec- 
tuale ale vazduhului, ale pretinselor Tnaltimi, deta§ate de cele 
pamante§ti. Astfel duhurile stapanesc sau vor sa stapaneasca 
marea, pamantui §i vazduhul, sau pofta, iutimea §i mintea. Mai 
sus de acolo nu pot ajunge, caci mai sus de acolo e cerul liber 
de toate acestea: cerul curatiei, al smereniei, al bunatatii §i al 
adevaratei lumini sau cunoa§teri dumnezeie§ti, transcendente 
creatiunii care poate fi robita pacatului prin despartirea omului 
de Dumnezeu. 

113. Stapanitorul pamantului da lupta impotriva iutimii pen- 
tru a o ca§tiga de partea lui, pentru a nu i se mai impotrivi. El 
o face aceasta aprinzand-o pentru puterea lumeasca, pentru 
apararea ei. 

114. Ideea despre cei trei uria§i: lenea, nepasarea, ne§tiinta, 
e luata de la Marcu AscetuI {Epistola catre nicolae, Filoc. rom., 
vol. 1, ed. cit, p. 391). Daraicise faceoaplicarecomplexaa lucra- 
rii acestor trei capetenii ale patimilor, aducandu-se in legatura 
cu cele trei puteri ale sufletului §i cu cele trei parti ale creatiunii. 
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ce este aproape de latura rationala §i mtelegatoare, 
impreuna cu duhurile rautatii din vazduh. Prin uria^ul 
ne§tiintei tulbura cugetarea indreptata in sus ca pe 
un alt cer rational §i punand inaintea ei plasmuirile §i 
nalucirile cetoase ale duhurilor, pe care le infati§eaza 
amagitor ca pe ni§te fulgere, trasnete, furtunl §i bu- 
buituri, vara spaima in ei. Deci fiecare se impotrive§te 
alteia, razboindu-i prin una dintre cele trei parti ale 
sufletului. §i prin ceea ce poarta cineva razboi, prin 
aceea §1 ca§tiga"^. 

123. Fiind odinioara §i ei minti §i cazand din nema- 
terialitatea §i subtirimea lor, a dobandit fiecare o oa- 
recare grosime materiala, primind un trup potrivit cu 
rostui §i cu lucrarea sa, de care este imbibat, lucrand 
prin el. Pierzand §i ei ca §i omul bucuria ingereasca §i 
lipsindu-se de desfatarea dumnezeiasca, patimesc §i 
ei ca §i noi voluptatea pamanteasca, ajun§i §i el oare- 
cum materiali prin deprinderile patimilor trupe§ti. liu 
trebuie deci sa ne miram daca §i sufletul nostru, zidit 
dupa chipul lui Dumnezeu, rational §1 intelegator, s-a 
facut dobitocesc §i nesimtitor §i aproape fara minte 
prin placerile de lucrurile materiaie, nemaicunos- 
cand pe Dumnezeu. Gael deprinderea preface firea §i 
schimba lucrarea liberei alegeri. Astfel, unele duhuri 
sunt materiaie, greoaie, greu de potolit, manioase §i 
razbunatoare, ca ni§te flare mancatoare de trupuri, 
cu guri cascate spre placere §i voluptate, ca ni§te 
caini care ling sange §i se hranesc cu putreziciuni ce 

115. A§a cum demonii pot ca§tiga cele trei puteri ale sufletu¬ 
lui ca sa le slujeasca, desfigurandu-le, tot a§a ei pot fi biruiti prin 
acestea trei, cand se mentin la intrebuintarea lor cea dupa fire 
sau sunt readuse la aceasta stare prin bar sau chiar intarindu-se 
prin biruinta. 
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duhnesc. Ele au drept locuinta desfatare iubita tru- 
purile groase §1 materiale. Altele sunt desfranate §i 
baloase, ca ni§te lipitori din mocirla poftei, ca ni§te 
broa§te §erpi, preschimbandu-se uneori §i m pe§ti 
§i tarandu-se spre saratura placerii desfranate, care 
este bucuria lor. Piutind in oceanul bauturii, ca unele 
ce sunt lunecoase prin fire §i se bucura de umezeala 
placerilor nerationale, ridica in suflete pururea valuri 
de ganduri, de intinaciuni §i de furtuni, Altele, iara§i, 
sunt u§oare §i subtiri, ca ni§te duhuri aeriene. Ele 
sufla in partea contemplativa a sufletului, aducand in 
ea vanturi puternice §i naluciri. Uneori iau §i chipuri 
de pasari sau de ingeri, ca sa amageasca sufletul. De 
asemenea dau chip amintirilor despre unele persoa- 
ne §i lucruri cunoscute, prefacand §i abatand toata 
vederea duhovniceasca, mai ales in cei ce se lupta 
inca §i nu au ajuns la curafie §i la discernamantul 
duhovnicesc. Hu este lucru duhovnicesc al carui 
chip sa nu-1 ia pe nebagate de seama prin nalucire. 
Caci §i ace§tia se marmeaza potrivit cu starea §i cu 
masura sporirii celor atacati, aducand ratacire in loc 
de adevar §i nalucire m loc de vedere, §i prin acestea 
sala§luindu-se in suflete. Despre ace§tia marturise§te 
Scriptura cand vorbe§te despre fiarele campului, de¬ 
spre pasarile cerului §i despre taratoarele pamantului 
(Osea 2, 14). Prin acestea a aratat duhurile rautatii. 

124. In cinci feluri se na§te in noi rascoala pa- 
timilor §i se starne§te razboiul trupului impotriva 
sufletului. Uneori prin aceea ca trupul face o rea 
intrebuintare de fapturi (abuzeaza de ele); alteori 
prin aceea ca incearca sa lucreze cele contrare fi- 
rii, ca fiind potrivite cu firea; alteori, iara§i, e Tnar- 
mat de draci impotriva sufletului, aflandu-se intr-o 
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dulce prietenie cu aceia. Se mtampla msa uneori ca 
§i trupul insu§i prin sine se deda la neoranduieli, fi- 
ind strabatut de patimi. La urma tuturor, razboiul e 
starnit§i din pizma dracilor, care au ingaduinta sa ni 
se impotriveasca pentru a ne smeri, cand nu au izbu- 
tit prin niciuna dintre cele amintite. 

125. Dar pricinile razboiului sunt cu deosebire 
trei §i ele se nasc din toate §i prin toate: deprlnderea, 
reaua intrebuintare a lucrurilor §i pizma §i razboiul 
dracilor, in urma ingaduintei. lar rascoala sau pofta 
trupului impotriva sufletuiui §i a sufletului impotri- 
va trupului (Qal. 5, 17) infati§eaza acela§i chip m ce 
prlve§te lucrarea §i deprlnderea, fie ca e vorba de 
patlmile trupului impotriva sufletului, fie ca e vor¬ 
ba de virtutiie sufletului impotriva trupului. lar une¬ 
ori se lupta impotriva noastra cu cutezanfa insu§i 
vrajma§ul, fara sa tina seama de nimic §i fara nlcio 
pricina, ca un neru§inat ce este. Deci, prietene, nu da 
iipitorii hamesite de sange putinta sa-ti suga vinele. 
De asculti acest sfat, nu va putea niciodata sa vome- 
ze sange. Nici nu ceda §arpelui §i balaurului pamant 
pana la saturare §i vei calca cu u§urinta peste trufla 
leulul §i a balaurului (Ps. 90, 13). Suspina pana ce, 
dezbracandu-te, te vei imbraca cu locuinta de sus 
(2 Cor. 5, 2) f i cu infatl§area Celui ce te-a facut pe tine 
dupa chipul lul Hsus Hristos (Col. 3, 10). 

126. Cei ce s-au facut cu totul trup §i au imbrati§at 
iubirea de sine robesc placerii §i slave! de§arte. In ei 
s-a inradacinat pizma. Caci topindu-se de invidie §i 
privind cu amaraciune la faptele bune ale aproape- 
lui, barfesc cele bune ca §1 cand ar fi rele §i roade ale 
ratacirii. Ei nu primesc §i nu cred nici cele ale Duhu- 
lui §i nu pot vedea sau cunoa§te nici pe Dumnezeu, 
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din pricina putinei lor credinte, Unii ca ace§tia, dupa 
orbirea §i putina lor credinta, vor auzi acolo cu drep- 
tate spunandu-li-se: „riu va §tiu pe voi" (Mate! 25, 12). 
Credinciosul care intreaba trebuie sau sa creada, au- 
zlnd cele ce nu le §tie, sau sa le invete pe cele care le 
crede, sau sa invete pe altli cele pe care le-a cunoscut 
§i sa inmulteasca fara pizma talantul in cei ce-1 pri- 
mesc cu credinta. Daca nu crede cele ce nu le §tie §1 
dlspretuie§te pe cele pe care nu le cunoa§te §1 invata 
pe altli cele ce nu le-a invatat el insu§i, pizmuind pe 
cei ce le invata cu fapta, partea lui va fi, fara indoiala, 
cu cei ce au mult venin de amaraciune, fiind impreuna 
certat cu aceia (Fapte 8, 23). 

127. Orator este, dupa cei cu adevarat tntelepti in 
cuvant, cel ce cuprinde pe scurt lucrurile prin §tiinta 
generala §i le deosebe§te §i le une§te ca pe un trup, 
aratandu-le de aceea§i putere, dupa deosebirea §i 
unitatea lor. Acesta este oratorul care demonstreaza. 
lar cuvantator duhovnlcesc este cel ce deosebe§te 
§i une§te cele cinci insu§iri generale distlncte ale lu- 
crurilor, pe care le-a unit Cuvantul intrupandu-Se, 
prin cuvantul cuprinzator, printr-o anumita calitate a 
glasului, cuprinzand, ca fiind cuvantator, toate. El le 
arata altora nu numai prin simplul cuvant doveditor, 
ca cei din afara, ci din vederile descoperite lui despre 
lucruri, putand sa §i lumineze pe altii*'®. 

116. Aid Sf. Qrigorie SinaituI folose§te ideea Sf. Maxim Mar- 
turisitorul despre and aspede distinde §i unite m creatiune §i 
reTntarite tn unitatea lor In Hristos: substanta, timp, loc, putere, 
mi§care. Dar Sf. Qrigorie leaga aceasta idee de distindia pe care 
o face tntre oratorul care demonstreaza distinctia §i unitatea as- 
pectelor iumii, fata de cuvantatorul duhovnicesc, care traie§te 
distinctia §i unitatea lor In Hristos. El contempla sau vede 
duhovnice§te ceea ce comunica. Cuvantarea lui e cuprinzatoare 
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lar filosof adevarat este cel care, din fapturi, 
cunoa§te pricina fapturilor sau din cauza, fapturile, in 
temeiul unirii mai presus de minte §i al credintei ne- 
mijlocite, in urma careia nu mai invata, ci §i patime§te 
cele dumnezeie§ti. Sau, iara§i, filosof este cu deosebi- 
re cel a carui minte a ajuns la faptuirea, la vederea §i la 
petrecerea cea dupa Dumnezeu. Dar filosof desavar§lt 
este cel a carui minte a dobandit filosofia sau mai bine 
zis filoteia morala, naturala §i teologica, invatand din 
cea morala faptele, din cea naturala ratiunile, iar din 
cea teologica vederea §i exactitatea dogmelor"^. 

Sau,iara§i,cuvantatordumnezeiescinceledumne- 
zeie§ti este cel ce deosebe§te cele ce sunt in chip 

nu prin legatura logica mtre cuvinte, care reda legatura ratio- 
nala intre lucruri, ci prin tnsa§i caiitatea glasuiui care se resimte 
de experienta unirii cu Mristos §i de unitatea tuturor in liristos. 

117. Filosof adevarat este cel ce nu ram^ne numai la fap¬ 
turi, ci se tnalta la Cauza prin unirea mai presus de minte cu 
acea Cauza §i prin credinta nemijlocita, adica bazata sau veri- 
ficata prin experienta nemijlocita a Celui crezut. Acela e filosof 
adevarat, pentru ca s-a unit prin experienta cu Fersoana din 
care izvora§te toata tntelepciunea, dar care e mai presus de 
orice intelegere. El nu e numai Tnvatat de altcineva despre cele 
dumnezeie§ti, ci le §i patime§te prin experienta, adica i se im- 
pun ca realitate neprodusa sau neinventata de el. Filosof ade¬ 
varat este cel ce a dobandit tntelepciunea atat in fapte, cat §i in 
contemplare §i Tn vietuire. Cand ti lipse§te ceva din acestea, nu e 
filosof adevarat, caci n-are tntelepciunea tntreaga sau tntelepciu¬ 
nea lui nu se tntrege§te din toate modurile de activitate. Filosof 
adevarat e mai degraba un filoteu, adica un iubitor de Dum¬ 
nezeu, caci tntelepciunea pe care o iube§te el este tntelepciunea 
nesfar§ita, vie §i de viafa datatoare, ipostasiata tntreaga tn Per- 
soana suprema a Cuvantului lui Dumnezeu. De aceea iubirea de 
infelepciune (filo-sofia) adevarata este numita mai degraba filo¬ 
teia (iubire de Dumnezeu). 
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existent (cele necreate) de cele ce simplu sunt (cele 
create) §i de cele ce nu sunt, §i arata ratiunile celor 
dintai din ratiunile celor din urma. §i din ratiunile 
acestora vede ratiunile acelora prin insuflarea 
dumnezeiasca; iar lumea cunoscuta cu mintea §i 
nevazuta o cunoa§te din cea supusa simturilor §i 
vazuta, precum cea supusa simturilor §i vazuta, din 
cea nevazuta §i nesupusa simturilor, asemanandu-le 
intre ele: pe cea vazuta ca chip al celei nevazute, §i pe 
cea nevazuta ca arhetip al celei vazute. Alaturatu-s- 
au, zice, chipurile celor fara chip §i formele celor fara 
forma"®. Caci prin aceea se cunoa§te duhovnice§te 
aceasta, §i prin aceasta aceea, §i fiecare dintre ele 
poate fi vazuta limpede m cealalta §i se poate ex- 
prima prin cuvantul adevarului. Nu e trebuinta de 
a da chip cuno§tintei adevarului, care lumineaza 
ca soarele, prin cuvinte mai departate sau alegori- 
ce, §i ratiunile adevarului amandurora pot fi dove- 
dite §i lamurite m modul cel mai clar prin §tiinta §i 
putere duhovniceasca, intrucat una dintre aceste 
lumi ne este pedagog, iar cealalta, casa ve§nica, 
dumnezeiasca, devenita pentru noi vadita"^. 

118. Cele cu chipuri pot fi mijioace prin care se pot cunoa§te 
ca arhetipuri cele fara chip. Caci in cele fara chip sunt date po¬ 
tential chipurile celor create. De aceea, privind la cele cu chipuri 
trebuie sa strabatem in ele pana la ceea ce e m ele dincolo de 
chip, ca fundament al chipului. In chipul unei persoane trebuie 
sa traim ceea ce e mai presus de chip tn ea, dar are virtualitatea 
chipului ei. Numai a§a putem urea pana la Cel care e dincolo, de 
nechipul legat organic de chipul persoanei create. 

119. FundamentuI nostru transcendent, care poarta in sine, 
fara chip, chipul nostru, este totodata ultima §i cea mai intima 
casa in care vom ajunge Tn viata viitoare. E casa noastra cea mai 
intima, vatra noastra. Ea e numita casa pentru ca ne este locul 
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lar filosofdumnezeiescestecel ces-a unitprin fapte 
§i vedere nemijlodt cu Dumnezeu, ajungand §i numin- 
du-se prieten al Lui, ca unul ce iube§te Intelepciunea 
prima, facatoare §i adevarata, mai mult decat orice 
alta prietenie, intelepciune §i cuno§tinta‘^°. lar filolog 
(iubitor de cuvant) §i filosof propriu-zis (chiar daca 
parerea ob§teasca, furand numele filosofiei, a uitat 
aceasta, cum zice marele Qrigorie) e cel ce iube§te 
§i cerceteaza intelepciunea de aid a zidirii lui Dum¬ 
nezeu, ca ultimul ei ecou, dar nu se mdeletnice§te cu 
aceasta filosofie cu mandrie, pentru lauda §i slava 
omeneasca, ca sa nu fie iubitor de cele materiale, ci 
e un iubitor al intelepdunii lui Dumnezeu, aratata m 
natura §i m mi§carea ei. 

lar carturar este cel ce a invatat cele ale Imparatiei 
lui Dumnezeu, adica tot cel ce prin fapta se inde- 
letnice§te cu vederea (contemplarea) lui Dumnezeu §i 
staruie§te in lini§te (isihie). Acesta scoate din vistieria 
inimii sale noi §i vechi (Mate! 13, 52), adica invatMuri 
evanghelice §i prooroce§ti, sau din Moul §i Vechiul 
Testament, fie lucruri de mvat^ura §i lucruri de 

de pornire cel dintai §i locul din urma §i ve§nic §i in ea ne simtim 
ca acasa, mai acasa ca oriunde, avand toata caldura §i familiari- 
tatea celei mai proprii case a noastre. Ea are o caldura famili- 
ara, pentru ca aceasta casa este Persoana suprema unde avem 
obar§ia noastra §i iubirea deplina, Ea e Dumnezeu-Cuvantul. 

120. A iubi intelepciunea mseamna a iubi pe Dumnezeu, 
Inteiepciunea cu fata de Persoana, Intelepciunea ipostasiata, 
sau ipostatica. Numai o Persoana are in ea concentrata inteiep¬ 
ciunea nesfar§ita, vie §i activa, iubitoare §i binefacatoare. Fiumai 
o astfel de Intelepciune o poti iubi ca pe un prieten, pentru ca §i 
ea te iube§te ca prieten. Prietenia ei depa§e§te orice prietenie, 
dar§i prietenia noastra fata de ea. Din ea izvora§te toata intelep¬ 
ciunea §i prietenia noastra. 
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faptuire, fie invataturi ale Legil §1 mvataturi apostoli- 
ce. Caci acestea sunt tainele cele noi §i vechi pe care 
carturarul faptuitor le scoate la iveala, invatandu-le 
vietuirea cea placuta lui Dumnezeu. Carturar este tot 
cel ce se indeletnice§te cu lucrarea, cel ce se ocupa 
inca trupe§te cu faptele. lar cuvantator dumnezeiesc 
e tot cel ce se indeletnice§te cu cunoa§terea firii, care 
sta in mijlocul cuno§tintelor §i al ratiunilor lucrurilor 
§i dovede§te toate in Duh prin puterea deosebitoare 
a ratiunii. In sfar§it, filosof adevarat este cel ce are in 
sine nemijlocit §i intru cuno§tinta unirea cea mai pre- 
sus de fire cu Dumnezeu'^'. 

128. Cei ce scriu §i graiesc fara Duh, voind sa 
zideasca Biserica, sunt fire§ti, cum zice undeva dum- 
nezeiescul Apostol, neavand Duh (luda, 19). Unii ca 
ace§tia sunt supu§i biestemului care zice: „Vai celor 

121. In ultimele randuri se face o gradatie intre carturar, cu¬ 
vantator §i filosof dumnezeiesc. E gradafia obi^nuita a vietii 
duhovnice§ti: faptuitorul, cunoscatorul ratiunilor dumnezeie§ti 
din natura §i cel ce se une§te nemijlocit §i mai presus de fire cu 
Dumnezeu. La cunoa§terea reala a ratiunilor dumnezeie§ti ale 
naturii nu se poate ajunge inainte de curatirea prin fapte, caci 
omul patimaf nu vede rafiunile dumnezeie§ti deloc sau le stram- 
ba cu patima; lar la unirea nemijiocita cu Dumnezeu nu se poate 
ajunge fara curatirea prin fapte §i fara cunoa§terea distincta a 
ratiunilor Lui din fapturi. „Carturar" poate Insemna aici §i scriitor 
(YpappaTEUc;). Acesta scrle legile de baza ale vlefli duhovnice§ti in 
sine, prin fapte. Cuvintatorul sau cunoscatorul ratiunilor din lume 
le ia pe acestea la cuno§tinta §i le comunica §i altora. lar iubitorul 
de infelepciune (filosoful) se ridica peste aceste doua trepte la uni¬ 
rea cu Dumnezeu cel personal, izvorul legilor vietii duhovnice§ti 
§i al ratiunilor-cuvinte ale lumii, prin care ne provoaca sa-L 
cugetam §i sa raspundem cugetarii fi cuvintelor ce ni le adreseaza, 
dezvoltandu-ne ca fiinte drept-cugetaoare §i responsabil-cuvanta- 
toare, dezvoltandu-ne In acord cu El. 
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cuminti in ochii lor §i mvatati inaintea lor" (Isaia 5, 
21). Cad graiesc de la ei, §1 nu Duhul lui Dumnezeu 
este cel ce graie§te in ei, dupa cuvantul Domnului 
(Matel 10, 20). Cel ce vorbesc din gandurile lor, ma- 
inte de a le curati, au fost amagiti de duhul parerli 
de sine. Despre ace§tia zice proverbul: „Am vazut om 
socotindu-se in sine ca este mtelept, insa mai multa 
nadejde are nebunul decM acesta" (Pilde 26, 12). lar 
Intelepciunea spune: „riu fiti intelepti intru voi m§iva" 
(Pilde 3, 7). Dar §i dumnezeiescul Apostol, cel plin de 
Duhul, marturise§te zicand: „Nu suntem destoinici 
de la noi, ci destoinlcia noastra e de la Dumnezeu" 
(2 Cor. 3, 5), sau: „Ci graind ca de la Dumnezeu, tna- 
intea lui Dumnezeu, intru Hristos" (2 Cor. 2, 17). lar 
cuvintele acelora sunt neplacute §i neluminate. Caci 
nu graiesc imparta§indu-se din izvorul viu al Duhu- 
lui, ci dintr-o inima asemenea unei balti puturoase, in 
care se hranesc lipitorile, §erpii §i broa§tele poftelor, 
infumurarii §i neinfranarii. Apa cuno§tintei lor este 
tulbure §i rau mirositoare §i statuta. Cei ce beau din 
ea se imboinavesc, se umplu de greata §i varsa. 

129. „noi suntem trupul lui Hristos §i madulare 
(fiecare) in parte", zice dumnezeiescul Apostol (1 Cor. 
12, 27). Sau iara§i: „Un trup §i un duh sunteti, precum 
ati fost §i chemati" (Efes. 4, 4). Deci precum trupul 
fara duh este mort §i nesimtitor (lacov 2, 26), a§a cel 
omorat de patimi, prin nesocotirea poruncilor dupa 
Botez, se face nelucrator §1 neluminat de Duhul Sfant 
§i de harul lui Hristos. El are Duhul prin credinta §i 
na§tere din nou, dar e nelucrator §i m nemi§care din 
pricina mortii suflete§ti. Caci sufletul fiind unul, iar 
madularele trupului multe, el le tine, le face vii §i le 
mi§ca pe toate cele in stare de viata. Dar pe cele se- 
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cate din vreo neputinta intamplatoare le poarta in 
sine ca moarte §i nemi§cate, dar raman fara viata §i 
nesimtitoare'^^. Tot a§a Duhul lui Hristos este mtreg 
in chip neamestecat in toate madularele lui Hristos, 
tinand in lucrare §i facand vii madularele care se 
pot imparta§i de viata; dar §i pe cele neputincioase 
sa se imparta§easca de viata le tine cu iubire de oa- 
meni ca pe ale Sale. De aceea, orice credincios se 
imparta§e§te prin credinta de mfierea in Duh, dar se 
poate face nelucrator §i neluminat prin nepurtare de 
grija §i necredinta, lipsindu-se de lumina §i viata lui 
Hsus. Deci orice credincios este madular al lui Hris¬ 
tos §i are Duhul lui Hristos, dar poate fi nelucrator, 
neml§cat §i neinstare sa se imparta§easca de har'^^. 

130. Sunt opt vederi generale. Cea dintai zicem 
ca este cea prlvitoare la Dumnezeu, Cel fara forma, 
fara de inceput, necreat, pricinuitor al tuturor, Dum- 
nezeirea cea intreit-una §i mai presus de fiinta; a 
doua e cea prlvitoare la lumea puterilor cere§ti; a 
treia se indreapta spre alcMuirea lucrurilor; a patra 


122. Se da o explicate faptului ca de§i harul Botezului 
ramane in cel botezat, madularele lui suflete§ti §1 trupe§ti pot fi 
nelucratoare in inteles duhovnicesc, caci nu-§i insu§esc in laun- 
trul lor §i nu fructifica puterea harului. Explicatia se folose§te de 
modul in care sufletui ramane in madularele trupului §1 intr-un 
fel il tine pe acesta in viata cea una a trupului, dar din pricina 
vreunei boli, care le face incapabile sa primeasca viata sufletu- 
lui, raman in ele insele moarte §i nelucratoare. 

123. Aici se precizeaza sensul mi§carii pozitive de care 
vorbe§te a§a de insistent Sf. Maxim Marturisitorul, ca drum al 
fapturii spre desavar§irea in Dumnezeu. Mi§carea aceasta e in- 
suflata de Duhul lui Dumnezeu. Ea e semnul vietii adevarate. 
Mi§carea naturala e numai baza §i precondifia acestei mi§cari 
intarite §i indrumate prin Duhui. 
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spre coborarea din Iconomie a Cuvantului; a cincea 
se indreapta spre invierea cea de ob§te; a §asea spre 
mfrico§atoarea a doua venire a lui Hristos; a §aptea 
spre chinurile ve§nice; a opta spre Imparatia ceru- 
rilor. Cele patru dintai sunt ale celor trecute §i im- 
plinite. lar celelalte patru, ale celor viitoare §i inca 
nearatate. Acestea se vad intr-o lumina indepartata §i 
se afla in cei ce au dobandit prin bar multa curatie a 
mintii. lar cel ce se apropie de ele fara lumina sa §tie 
ca va plasmui naluciri, §i nu vederi, in§elat de duhul 
nalucirii §i nalucind prin acela. 

131. E de trebuinta sa vorbim, dupa putere, §1 des- 
pre amagire, care este multora o cursa foarte vicleana 
§i nascocitoare, greu de cunoscut §i de patruns. 
Amagirea, zice, se arata sau mal bine zis vine asupra 
omulul in doua feluri; prin nalucire §i prin luare in 
stapanire, de§i i§i are un singur inceput §i o slngura 
pricina: mandria. Cea dintai este inceput celei de a 
doua. lar cea de a doua este inceput celei de a tre- 
ia, prin ie§irea din minti. Caci inceputul vederii prin 
nalucire este parerea de sine, care face sa fie inchi- 
puit Dumnezeu ca o anumita forma. Din aceasta 
urmeaza amagirea prin nalucire spre in§elare; iar din 
aceasta se na§te hula. Deodata cu aceasta, amagirea 
prin nalucire na§te frica de aratari ciudate in vreme 
de veghe §i in somn, pe care o numesc unii spaima 
§i tremurare a sufletelor. Deci mandriei ii urmeaza 
amagirea; amagirii, hulirea; hulirii, frica; fricii, tremu- 
rarea; iar tremurarii, ie§irea din minti (nebunia). 

Felul acesta al amagirii prin nalucire este cel din¬ 
tai. lar al doilea, cel prin lucrare, este acesta: el i§i 
are inceputul in iubirea de placere, nascuta din pof- 
ta, zice-se, fireasca. Din placere se na§te desfranarea 
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necuratiilor negraite. lar aceasta, aprinzand toata fi- 
rea §i tulburand cugetarea prin impreunarea cu chi- 
purile celor dorite, scoate mintea din sine, facand-o 
prin betia lucrarii arzatoare sa aiureze §i sa faca pro- 
orocii mincinoase, sustinand ca s-a imparta§it de ve- 
deriie unor sfinti §i de cuvintele acelora, ca §i cand 
acestea s-ar descoperi printr-o minte care e beata 
pana la saturare de patima §i §i-a schimbat felui de a 
fi, mdracindu-se. Pe unii ca ace§tia ducandu-i de nas 
cei din lume prin in§elaciunea amagirii, li numesc 
„suflete" (spirite). Ei §ed pe ianga morminteie unor 
sfinti §i se socotesc insufiati §i mi§cati de ei §i siiiti sa 
vesteasca oameniior cele privitoare la ei, Dar trebuie 
sa-i numim mai degraba indraciti §i rataciti §i robiti 
amagirii, §i nu prooroci §i prevestitori ale celor pre- 
zente §i viitoare’^^. Caci insu§i dracul desfranarii, intu- 
necand cugetarea lor prin vapaia voluptatii, li scoate 
din minfi, naiucindu-le pe anumiti sfinti §i convorbiri 
cu ei §i aratandu-ie vederi. Uneori in§i§i dracii ii se 
arata, ca sa-i tuibure, infrico§andu-i, Caci legandu-i la 
jugul lui Veliar, se grabe§te sa-i impinga spre aiureala, 
ca sa-i aiba predati lui pana la moarte §i sa-i trimita la 
osanda ve§nica'^^. 

132. Trebuie §tiut ca amagirea are trei pricini de 
ob§te prin care vineasupra oameniior: mandria, pizma 

124. Ace§tia sunt un fel de precursori ai spiritismului de azi. 
Total provine din mandria omului ca poate cunoa§te nepurificat 
§i fara smerenie tainele lui Dumnezeu §i ale vietii viitoare, dand 
chip ceior ce nu au chip. La inceput le da chip cu voia, pe urma 
asemenea chipuri li se impun fara voie, ca ni§te halucinatii. 

125. E de remarcat ca Sf. Qrigorie vede cauza naluciriior cu 
voia §i a haiucinafiilor fara voie nu numai in mandrie, ci §i m impati- 
mirea trupeasca de piaceri. Caci aceasta impinge de obicei spre a 
da chip celor spirituale, neputandu-se desprinde de chipuri. 
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dracilor §1 mgaduinta povatuitoare (a lui Dumnezeu). 
lar pricinile primelor doua sunt: mandria, u§uratatea, 
pizma, sporirea; iar a ingaduintei povatuitoare, 
vietuirea pacatoasa. Amagirea din pizma §i din 
parerea de sine i§i afla grabnica tamaduire, mai ales 
cand omul se smere§te. Dar lasarea pe mana Sata- 
nei spre pedeapsa povatuitoare din pricina pacatului 
adeseori o mgaduie Dumnezeu pana la moarte, spre 
curatire. Uneori ii lasa sa fie chlnuiti spre mantuire 
chiar §i pe cei fara vina. Dar trebuie §tiut ca §1 msu§i 
dracul parerii de sine face preziceri m cei ce nu sunt 
cu luare-amlnte la inima lor. 

133. Toti binecredincio§ii se ung preoti §i imparati 
mtru adevar prin innoire, precum se ungeau §i cei de 
odinioara prin preinchipuire. Caci aceia erau chipuri 
ale adevarului nostru, care ne preinchipuiau nu m 
parte, ci toti pe tofi. Dar imparatia §i preotia noastra 
nu e de acela§i chip §i de acela§i fel cu a acelora, de§i 
simbolurile sunt acelea§i. Mici nu sunt la noi deose- 
bite firea, harul §i chemarea la ungere, ca sa faca 
deosebiti pe cei un§i, ci noi avem una §i aceea§i che- 
mare, credinta §i intiparire. Ele arata §i descopera, 
dupa cuvantul adevarului, ca trebuie sa ne facem 
curati, nepatimitori §i cu totul mchinati lui Dum¬ 
nezeu, acum §i in veacul viitor*^®. 

126. Prin innoire Sf. Grigorie Sinaitul Tntelege deci Taina Mirun- 
gerli. El afirma aid preotia generala a credincio§ilor. Ea e o preotie 
adevarata, nu numai preinchipuita, simbolica, ca m Vechiul Testa¬ 
ment. §i nu numai preotia, ci §i demnitatea imparateasca. §i nu 
sunt deosebiri de grade ca acolo. Prin preotia aceasta el Tntelege 
unirea tuturor cu Hristos Tn aceea§i masura, prin rugaciunea 
inimii. Aceasta nu face de prisos preotia randuita pentru Liturghie 
§i pentru Tainele savar§ite in chip vazut, pentru ca din acestea sa 
se hraneasca cu harul necesar unirii interioare a tuturor cu Hristos. 
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134. Intelepciunea li izvora§te din gura §i inte- 
legerea din cugetarea inimii (Ps. 44, 3) aceluia care 
face cunoscut cuvantul lui Dumnezeu. lar aceasta e 
Intelepciunea ipostatica a lui Dumnezeu §i Tatal, care 
se face cunoscuta din lucruri celui ce prive§te ratiunile 
lucrurilor*^^. Acela graie§te cu gura intelepciunii din 
Intelepciune, prin cuvantul cel viu §i lucrator, fiind 
luminat in inima de puterea mtelegerii care-1 pre¬ 
face prin Duhul. Ca urmare, el poate lumina §i pe 
credincio§ii care-1 asculta cu intelegere'^®. 

135. Amagirea, marea du§mana a adevarului, atra- 
ge azi pe oameni spre pierzanie. Ea na§te ne§tiinta 
mtunericului, care s-a mtiparit in sufletele celor 
lene§i'^^ instrainandu-i de Dumnezeu. Ace§tla sustin 
ca nu este Dumnezeu, Cel ce ne-a nascut pe noi din 
nou §i ne-a luminat, sau II cred §i II cunosc numai prin 
cuvantul simplu, §1 nu cu lucrarea, sau spun ca S-a 
aratat numai celor de demult, nu §i noua. Ei hulesc 
credinta m Dumnezeu, socotind marturiile Scripturii 


127. Ratiunile lucrurilor presupun o Persoana de suprema 
intelepciune care le cugeta. §i nu numai le cugeta, ci i§i imprima 
gandurile sau cuvintele in lucrurile create, ca ni§te peceti. riu- 
mai o persoana i§i imprima pecetile in lucrurile sale, punand in 
ele semnul ca sunt ale sale. 

128. Intelepciunea dumnezeiasca ce graie§te prin gura celui 
ce soarbe din ea este insa§i Intelepciunea ipostatica suprema, 
sau Persoana lui Dumnezeu-Cuvantul. De aceea ea este vie §i lu- 
cratoare, §i cuvantul ei, devenit cuvantul celui prin care graie§te, 
este §i el viu §i lucrator. Intelepciunea aceasta ipostatica lu- 
mineaza in inima celui ce s-a unit cu ea. 

129. Lene§i in Tmplinirea poruncilor. Ace§tia s-au Tnstrainat 
de Dumnezeu §i de aceea s-au mtunecat. Ei nu mai vor sa §tie de 
Dumnezeu, netemandu-se de pedeapsa ve^nica pe care le-o va 
pricinui neimplinirea poruncilor. 
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despre Dumnezeu simpla parere §i tagaduiesc evla- 
via ce urmeaza din cuno§tinta Lui. Citesc Scripturile 
numai trupe§te, ca sa nu zic iudaice§te, §i de aceea 
tagaduiesc invierea sufletului, dorind sa locuiasca m 
chip incon§tient in morminte. Amagirea aceasta are 
ca pricini aceste trei patimi: necredinta, viclenia §i 
trandavia. Acestea se nasc §i se sustin, de altfel, una 
pe alta. Caci necredinta este invatatura vicleniei, iar 
viclenia einsotitoarea trandaviei.Sau inters: trandavia 
e maica vicleniei, cum zice Domnul: „Sluga vicleana §i 
lene§a" (Matei 25, 16); iar viclenia e maica necredintei. 
lar cel ce nu crede e §i netemMor de Dumnezeu. §i 
aceasta na§te trandavia, maica dispretului, prin care 
se nesocote§te tot binele §i se savar§e§te tot raul. 

136. Credinta adevarata despre Dumnezeu §i 
cuno§tinta nemincinoasa despre fapturi alcatuiesc 
ortodoxia desavar§ita a dogmelor. De aceea, unul ca 
acesta e dator sa slaveasca a§a: „Slava Tie, Dumnezeul 
nostru, Slava Tie, ca pentru noi S-a intrupat Cuvantul, 
Cel mai presus de fiinta. De aceea mare este taina ico- 
nomiei Tale, Mantuitorule al nostru, slava Tiel". 

137. Dupa marele Maxim sunt trei feluri neosan- 
dite §i nedispretuite de cuvinte scrise: cel dintai e al 
celor scrise pentru propria aducere-aminte; al doilea, 
pentru folosul altora; §i al treilea, din ascultare. Pen¬ 
tru pricinile acestea s-au alcatuit cele mai multe scri- 
eri de cei ce au cautat cu smerenie cuvantul. lar cel ce 
scrie despre virtuti pentru a placea, pentru a fi vazut 
§i pentru a dobandi slava, i§l va lua plata sa, neavand 
niciun folos aici §i nicio rasplata m veacul viitor, ci se 
va osandi ca unul care a scos la vanzare pe taraba 
cuvantul lui Dumnezeu, ca sa ca§tige in chip viclean 
placerea de la oameni. 
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Alte capete'^® 

1. Tot cel botezat in Hristos e dator sa ajunga la toa- 
te varstele lui Hristos. Gael a primit dinainte puterea 
pentru ele §i poate sa le afle §i sa §i le insu§easca prin 
porunci*^'. Arvuna Duhului este zamislirea; simtirea 
bucuriei este na§terea; puterea curatitoare a focului 
Duhului este botezarea; vederea luminii dumnezeie§ti 
este schimbarea la fata; omorarea dinspre toate este 
rastignirea; sala§luirea dragostei dumnezeie§ti in 
inima este ingroparea; trezvia de viafa facatoare a 
Duhului este invierea; extazul §i rapirea mintii catre 
Dumnezeu sunt inaltarea'^^. lar cel ce nu le-a aflat pe 
acestea, nici nu le simte, e inca prune §i cu duhul §i cu 
trupul, chiar daca e socotlt de toti carunt §i lucrator. 

2. Patimile lui Hristos cuprind omorarea de viata 
facatoare pentru cei ce au strabatut cu patimirea 

130. In Filocalia greaca sunt §apte capete, in alte manuscrise 
sunt numai dnd. Ultimele doua sunt in manuscrisul Qhenoiu spre 
sfar§it, inainte de convorbirea cu Maxim Cavsocalivitul (pp. 133-135). 
Tot a§a pare sa fie in manuscrisul Academiei Romane 79 ,3 §i 17. Moi 
le dam numai pe primele cinci. In ordinea din Filocalia greaca. 

131. Ideea va fi reluata de Micolae Cabasila Tn Viafa in Hristos. 
lar Qrigorie Sinaitul a luat-o de la Sf. Mcixim Marturisitorul, din Am- 
bigua. Dar prima temeiie a ei este la Sf. Apostol Pavel (Efes. 4, 13). 

132. Etapele vietii duhovnice§ti corespund momentelor din 
viata Mantuitoruiui, care nu sunt lipsite nici ele de starl launtrice 
corespunzatoare. Ingroparea este dragostea de Dumnezeu, pentru 
ca in ea noi admitem sa nu mai fim vazuti, renuntand total la noi 
inline pentru Dumnezeu. Invierea, ca stare continua in picioare, se 
arata in trezvie. 



190 


SFANTUL GRIGORIE SINAITUL 


prin toate. §i daca patimim impreuna, vom fi §i slaviti 
impreuna (Rom, 8, 17). lar patimile placerilor aduc o 
omorare de moarte facatoare in cei ce le lucreaza pe ele, 
Patimirea de bunavoie a Patimilor lui Hristos inseamna 
rastignirea rastignirii §i omorarea omorarii’^^. 

3. A patimi pentru Hristos inseamna a rabda cele 
ce ni se intampla. Caci celor nevinovati pizma le 
este spre folos; iar certarea ni se face povatuire a lui 
Dumnezeu spre mtoarcere, deschizandu-ne urechile 
noua, celor vinovati (Isaia 4, 5). De aceea Domnul a 
fagaduit cununa m vecii vecilor celor ce rabda (lacov 
1, 12). Slava Tie, Dumnezeul nostru, slava Tie, Treime 
Sfanta, pentru toate, slava Tie! 

Despre prefacerea cea patima§a 

4. Trandavia fiind o patima greu de biruit mole- 
§e§te trupul. lar mole§indu-se trupul, se mole§e§te im¬ 
preuna cu el §i sufletul. Slabanogindu-se amandoua, 

133. Cel ce voie§te sa ajunga la totala omorare a patimilor, 
pentru care prime§te puterea din Patimiie Domnului, trebuie mai 
intai sa fi inaintat treptat in patimirea de bunavoie sau in omorarea 
patimilor. Sunt de remarcat aici doua intelesuri ale patimilor: 
patimi de placere, care omoara fiinta noastra, §i patimi de durere, 
care omoara patimiie de piacere §i due fiinfa noastra ia via (a ade- 
varata. Patimiie de placere sau omoratoare ale filnfei se omoara 
prin patimiie de durere sau pricinuitoare ale adevaratel vlefl. In 
intelesul acesta exista o omorare facatoare de moarte, produsa 
de patimiie de placere, §i o omorare facatoare de viata, pricinu- 
ita de patimiie de durere. Astfel, msu§lrea de bunavoie a Patimiior 
de durere ale lui Hristos ne pricinuiesc o rastignire a rastignirii §i 
o omorare a omorarii produse de patimiie de piacere. Totul e luat 
din Sf. Maxim Marturisitorul, a carui puternica influenfa asupra iui 
Qrigorie Sinaitul se vede §i din faptul ca e, impreuna cu Scararul, 
singurul citat de acesta in Capete foarte folositoare dupa acrostih. 
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preface amestecarea sucurilor trupului prin impa- 
timirea de placeri. lar impatimirea de placed starne§te 
pofta; pofta na§te arderea; arderea produce rascolirea; 
rascolireaini§caamintirea;amintirea produce nalucirea; 
nalucirea aduce momeala; momeala, msotirea (cu gan- 
dul); msotirea da loc la incuviintare; iar incuviintarea 
savar§e§te fapta, fie pe cea prin trup, fie pe cea prin atin- 
gerile de multe feluri. §1 astfel omul biruitcade‘^\ 

Despre prefacerea cea buna 

5. Rabdarea in tot lucrul na§te barbatia; barbatia, 
hotarare; hotararea, staruinta; staruinta, prelungi- 
rea lucrului sau adaugirea lui; prelungirea potole§te 
neinfranarea trupului §i domole§te impatimirea pof- 
tei de placere. Iar pofta treze§te acum dorul; dorul, 
dragostea; dragostea, ravna; ravna, caldura; caldura, 
mi§carea la lucru; mi§carea, sarguinta; sarguinta, 
rugaciunea; rugaciunea, Iini§tirea; lini§tirea na§te ve- 
derea; vederea, cuno§tinta; cuno§tinta, patrunderea 
tainelor; §i sfar§itul tainelor e cunoa§terea lui Dum- 
nezeu (teologia), Iar rodul cunoa§terii lui Dumnezeu 
este dragostea desavar§ita; al dragostei, smerenia; 
al smereniei, nepatimirea; al nepatimirii, vederea 
inainte, proorocia §i pre§tiinta. Dar mca nu are cine- 
va de aici virtutile desavar§ite, nlci nu mic§oreaza 
dintr-odata pacatul. Ci sporind pe incetul virtutea, 
ajunge §i pacatul cate putin la nefiinta*^^. 

134. Se cuno§teau de mai demult cele patru momente 
care due la pacat: momeala unui gand, insotirea in gand cu ea 
(dialogul), consimtirea la fapta, fapta msa§i. Qrigorie Sinaitul 
infati§eaza §i multe momente antecedente ale momelii. 

135. Celelalte doua capete care urmeaza m Filocalia greaca nu le 
dam in traducere romaneasca, pentru motivele aratate in Introducere. 
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Inva^atura cu de-’am^untiil despre lini§tire 
$i nigaciune, despre semnele harului 
ale amagirii; apoi despre deosebirea dintre 
cdldurd lucrare; ca fara povatuitor 
u§or vine amagireal36. 

1. Ar trebui sa spunem, dnstite Longhin, dupa ma- 
rele invatator, ca nici nu avem nevoie de ajutorul Scrip- 
turilor sau de al celorlalti Parinti, ci suntem invatati de 
Dumnezeu (1 Tes. 4,9). „Caci vor fi, zice, toti invatati de 
Dumnezeu" (Isaia 54, 13; loan 76, 45). Suntem invatati 
astfel incat sa cunoa§tem de la El cele de folos. nu 
numai noi, ci §i fiecare dintre credincio§i, ca unii ce 
purtam scrisa in tablele inimilor noastre legea Duhului 
(2 Cor. 3,3) cea sfanta §i ne-am mvrednicit sa graim ne- 
mijiocit §i neobi§nuit, asemenea heruvimilor, cu lisus, 
prin rugaciunea curata. Dar fiindca suntem prunci in 
vremea na§terii noastre din nou, necunoscand nici ha- 
rul §i nevazand nici innoirea noastra, ba ne§tiind nici 
marimea covar§itoare a cinstei §i slavei de care ne-am 
imparta§it, §i fiindca suntem datori sa cre§tem prin po- 
runci suflete§te §i duhovnice§te §i sa vedem cu mintea 
ceea ce am primit, cadem multi, prin lipsa de grija §i 
prin deprinderea cea prea patima§a, in nesimtire §i in- 
tuneric'^^. A§a meat nu mai cunoa§tem nici macar de 

136. in Filocalia greaca sunt zece capete, aid paisprezece. 

137. Sf. Qrigorie Sinaitul afirma §i el trebuinta ca, dupa o 
oarecare depa§ire a starii de pruncie de la Botez, credincio§ii sa 
Simla harul §i innoirea lor ca efect al harului. El se in§ira prin 
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mai este Dumnezeu, nici cine suntem, nici ce am ajuns 
dupa ce am fost facuti fii ai lui Dumnezeu §i fil ai lu- 
minii, copii §i madulare ale lui Hristos. Chiar daca ne 
botezam ca barbatl, dar ne simtim botezati numai in 
apa, nu §1 in Duh. §1 de§i ne Tnnoim in Duh, o credem 
aceasta numai prin credinta simpla cea moarta, §i nu 
prin cea lucratoare; §i o credem numai cu indoiala. Ast- 
fel fiind cu totul trupuri, vietuim §i umblam trupe§te. 
§i chiar daca ne pocaim, cunoa§tem §i implinim po- 
runcile numai trupe§te, nu §i duhovnice§te. lar daca, 
dupa multe osteneli, harul !nvrednice§te pe unii sa li 
se arate cu iubire de oameni, il socotim in§elaciune. 
lar daca auzim despre el ca lucreaza in altii, din pricina 
pizmei il socotim amagire. §i a§a ramanem morti pana 
la moarte, nevietuind §i nelucrand in Hristos. 

De aceea, potrivit Scripturii, in vremea ie§irii sau 
a judecatli se va lua de la noi §i ceea ce avem, din pri¬ 
cina necredintei §i a deznadejdii (Matei 25, 29). Hu 
intelegem ca fiii trebuie sa fie cu Tatal, dumnezei din 
Dumnezeu §i duhovnice§ti din Duh. Caci „ceea ce este 
nascut din Duh duh este" (loan 3, 6). Dar noi suntem 
trupuri, de§i ne-am facut credincio§i §i cere§ti; de ace¬ 
ea Duhul lui Dumnezeu nu ramane intru noi (Fac. 6, 
3). De aceea a lasat Domnul sa se inmulteasca neno- 
rocirile, robirile §i macelurile, ca poate prin ele sa in- 
drepte sau sa tale sau sa tamaduiasca, ca prin ni§te 
leacuri mai puternice. 

aceasta pe linia lui Macarie, Marcu Ascetul, Diadoh, Simeon Moul 
Teoiog. Aceasta nu e o invatatura singulara a Sf. Simeon Moul 
Teolog, cum au afirmat unii teologi occidental!. „Vederea mintii" 
sau „vederea intelegatoare" nu e numai o simpla deductie ratio- 
nala, ci o evidenta luminoasa a realitatii lui Dumnezeu, o simtire 
spirituala a legaturii cu El. 
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2. Intai trebuie sa se spuna, prin cuvantul dat de 
Dumnezeu celor ce propovaduiesc Evanghelia, cum 
afla cineva ca a primit pe Hristos prin Botezul in Duh, 
mai bine zis cum afla ceea ce are. Caci Apostolul Pavel 
zice: „Oare nu §titi ca Hristos lisus locuie§te m inimile 
voastre?" (2 Cor. 13, 5). Pe urma trebuie sa se spuna 
cum mainteaza §i cum pastreaza ceea ce a aflat. Caci 
multi au purtat lupta pana ce au aflat ceea ce cautau, 
§1 apoi §i-au oprit lupta aid. Mai departe nu sporesc 
§i nu mai au grija, indestulandu-se numai cu mce- 
putul pe care l-au aflat, lar fiind impiedicati §i oprin- 
du-se din drumul lor, i§i inchipuie ca umbla Inca pe 
calea cea buna, de§i sunt purtatl fara ca§tig m afara 
de aceasta. Altii, ajungand la mijlocul luminarii, §i-au 
slabit maintarea spre finta lenevindu-se sau mtorcan- 
du-se spre cele dinapoi printr-o vietuire neapasatoare 
§i facandu-se iara§i mcepatori. In sfar§it, altll, ajun¬ 
gand la desavar§ire, cad prin neluare-aminte, din pri- 
cina parerii de sine, §i se intorc spre cele dinapoi §i se 
fac deopotriva cu cei de la mijloc sau cu cei incepatori 
in lucrare. Caci incepatorii au lucrarea, cei de la mij¬ 
loc, lumlnarea, iar cei desavar§lti, curatia sufletului 
sau invierea'^®. 


138. Pe cand Dionisie Areopagitul socote§te treapta cea mai 
dejos curatirea, pe a doua luminarea, iar pe a treia, desavar§irea, 
Sf. Grigorie Sinaitul pune aid curatirea pe treapta desavar§irii, 
iar pe treapta cea mai dejos pune lucrarea. Lucrarea aceasta e 
faptuirea prin care se curatesc pacatele §i se dobandesc virtutile. 
Luminarea e una cu contemplarea ratiunilor dumnezeie§ti din 
fapturi. lar curatirea de pe treapta cea mai Tnalta este nepati- 
mirea dobandita, care e una cu unirea cu Dumnezeu. Dar in 
cap. urmator Sf. Grigorie Sinaitul prezinta lucrarea ca avand un 
continut cu mult mai bogat. Ea e deja in incepatori un foe al vese- 
liei §i o lumina bine mirositoare. 
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Despre felul cum poate fi aflata lucrarea 

3. In doua feluri poate fi aflata lucrarea Duhului, pe 
care am primit-o mai inainte in chip tainic prin Botez. In- 
tai, cum zice Sfantul Marcu, darul se descopera, vorbind 
in general, prin lucrarea poruncilor, cu multa osteneala 
§1 cu vremea'^®. Cu cat lucram mai mult poruncile, cu 
atat darul i§i face mai luminoase razele sale m noi. Apol, 
se arata prin chemarea neincetata §1 intru cuno§tlnta a 
Domnului lisus, adica prin pomenirea lui Dumnezeu 
Intru ascultare. Prin vietuirea cea dintai se arata mai 
cu intarziere; prin cea de a doua, mai curand. E a§a 
cum afla cineva aurul, daca-1 cauta sapand pamantui 
cu osteneala §i cu staruinta. Daca voim deci sa aflam 
§i sa cunoa§tem adevarul fara amaglre, sa cautam sa 
avem numai lucrarea din inima cu totul fara chip §i fara 
forma §1 sa nu ogiindim In noi, prin nalucire, nicio forma 
§i niciun chip socotite ale sfintilor, nici sa privim lumini 
(caci amagirea obi§nuie§te mai ales la inceput sa in§ele 
mintea celor necercati cu asemenea naluciri mincinoa- 
se). Ci sa ne sarguim sa avem In inima numai lucrarea 
rugaciunii, care Tncalze§te mintea §i o vesele§te §i aprin- 
de sufletul spre dragostea negraita a lui Dumnezeu §i a 
oamenilor. De aceea ramane cum este, daca rugaciunea 
este la incepatori, lucrarea intelegatoare pururea In 
mi§care a Sfantului Duh, nascandu-se din rugaciune, 
smerenie §1 nu putina zdrobire de inima, rasarind la in¬ 
ceput din inima ca un foe al veseliei, iar la sfar§it ca o 
lumina bine mirositoare"^°. 


139. Sf. Marcu Ascetul, Despre Botez, Filoc. rom., vol. 1, 
ed. cit., p. 339, 349 §i passim. 

140. Sf. Qrigorie SinaituI, ca §i alti Parinti anteriori, une§te in de- 
scrierea darurilor dumnezeie§ti laturi pe care in viata naturala nu 
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4. lar la cei ce cauta lumina cu adevarat §i nu ase- 
menea celor ce o ispitesc numai, potrivit cu aceea§i 
Intelepciune, care zice ca „e aflata de cei ce nu o Ispitesc 
pe ea" (Int Sir. 1, 2), semnele mceputulul sunt acestea: 
in unii se arata ca o lumina ce rasare; in altii ca veselie 
plina de cutremur; in altii, iara§i, ca bucurie; lar in altii, 
ca bucurie amestecata cu frica; in altii ca un cutremur 
§i bucurie; uneori, la altii, ca lacrimi §i frica. Fiindca su- 
fletul se bucura de cercetarea §i de mila lui Dumnezeu, 
dar se teme §i tremura de venirea Lui, ca un vinovat de 
pacate multe. Altora li se ive§te la mceput o zdrobire 
negraita a inimii §i o durere nespusa a sufletului, care 
sufera dureri ca ale femeii ce na§te, cum zice Scriptura 
(Apoc. 12, 2). Caci „Cuvantul viu §i lucrator", adica lisus, 
„strabate, cum zice Apostolul, pana la despartitura su¬ 
fletului §i a trupului, a incheieturilor §i a maduvei" (Evr. 
4, 12), ca sa topeasca cu putere ceea ce e patima din 
toate parfile sufletului §i ale trupului. In altii se arata ca 
o iubire §i ca o pace fata de toti. In altii, ca o veselie, pe 
care adeseori Parintii o numesc saltare, fund o putere 
a Duhului §i o mi§care a inimii vii. Aceasta e numita §1 
tresarire §i suspin al Duhului ce se roaga pentru noi in 
chip negrait lui Dumnezeu (Rom. 8, 26). Isaia a numit 
aceasta odraslire a dreptatii dumnezeie§ti (Isaia 45, 8), 
iar marele Efrem, strapungere. Domnul a numit-o iz- 
vor de viata saltand spre viata ve^nica (loan 4, 14) - iar 
prin apa a inteles Duhul -, ce salta m inima §i fierbe cu 
mare putere. 


suntem obi§nuiti sa le vedem imbinate: lumina bine mirositoare. 
Sunt stari duhovnice§ti de o complexitate neobi§nuita. Aceasta se 
vede §i in capetele urmatoare (4-5). Dar inca din cap 3 a inceput sa 
se faca trecerea de la descrierea starii duhovnice§ti a incepatorilor 
la descrierea starii celor ajun^i pe treptele superioare. 
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5. Trebuie sa se §tie ca saltarea sau veselia e de 
doua feluri: cea linl§tita, care e numita tresarire §i sus- 
pin §i rugaciune a Duhului, §i cea mare, care e numita 
§i saltare §i saritura, sau salt, care e un zbor intins al 
inimii spre vazduhul dumnezeiesc. Caci sufletul, intra- 
ripat cu dragoste de Duhul dumnezeiesc §i eliberat de 
legaturile patimilor, tncearca sa zboare spre ceie de sus 
inca inainte de ie§ire, dorind sa se desparta de povara. 
Aceasta stare e numita §i zguduire §i fierbere a Duhului, 
§i tulburare, dupa cuvantul: „lisus a suspinat cu duhul 
§i S-a tulburat intru Sine §i a zis: Unde 1-ati pus?" (loan 
11, 34). Deosebirea Tntre saltarea mare §i mica o arata 
dumnezeiescul David zicand: „Muntii salta ca berbecii, 
iar dealurile ca mieii" (Ps. 113,4). El vorbe§te despre cei 
desavar§iti §i despre cei incepatori, caci ar fi fost nepo- 
trivit sa spuna despre munti §i dealuri ca salta, ace§tia 
flind fara viata. 

6. Dar trebuie sa se §tie ca frica dumnezeiasca nu 
are cutremurare, daca prin cutremurare se intelege nu 
frica din bucurie, ci aceea din manie sau cea a certarii 
povatuitoare ori cea a parasirii; ci ea e o veselie cu cutre¬ 
murare care vine din rugaciunea facuta in focul temerii 
de Dumnezeu. lar prin frica nu inteleg aici pe cea cu cu- 
tremurarea venita din manie sau din osanda ve§nica, ci 
pe aceea a intelepciunii, care se §i nume§te inceputul 
intelepciunii (Pilde 1, 7), lar frica se imparte in trei (de§i 
Parintii au impartit-o in doua): cea incepatoare, cea 
desavar§ita §i apoi cea din manie, care trebuie numita 
§i cutremurare propriu-zisa sau tulburare sau zdrobire. 

7. lar cutremurarea e de multe feluri: una e cea din 
manie, §i alta cea din bucurie; §i iara§i una cea din iutime 
(cand se na§te o fierbere covar^itoare a sangelui in jurul 
inimii, cum zic unii), alta cea din obi§nuinta invechita 
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§i alta cea a pacatului §i a ratacirii; §i iara§i alta cea din 
blestemul venit prin Cain asupra neamului omenesc. Pe 
cel ce se nevoie§te il razboie§te la inceput cutremurarea 
din bucurie §i cea din pacat Dar nu tuturor 11 se intampla 
a§a. Semnele acestora sunt urmatoarele: a celei dintai, o 
veselie cu cutremur §1 cu multe lacrimi, cand harul man- 
gaie sufletul; a celei de a doua, o caldura dezordonata, o 
infumurare §i o mvarto§are de inima, care aprinde 
sufletul §i madularele spre impreunare, indemnand 
la incuviintarea unor fapte de ru§ine prin nalucirea 
din iauntru. 

8.Inoriceincepatoresteolucrareindoita,savar§indu- 
se m inima m chip indoit §i neamestecat: una din har, §i 
alta din amagire. Aceasta o marturise§te marele Marcu 
Pustnicul, zicand: „Este o lucrare duhovniceasca §i este 
o lucrare draceasca, necunoscuta de prune". Sau iara§i; 
„Este o caldura intreita a lucrarii, aprinsa in oameni: 
una din har, alta din amagire sau din pacat §i alta din 
prisosul sangelui". Pe aceasta Talasie Libianul a numit- 
o amestecarea sucurilor (Kpaaiv)"^' §i ea poate fi potollta 
§i adusa la randuiala prin infranarea masurata. 

9. Lucrarea harului este puterea focului Duhu- 
lui, care se mi§ca intru bucuria §i veselia inimii, spri- 
jinind, incalzind §i curatind sufletul. Ea opre§te gan- 
durile pentru o vreme §i omoara mi§carea poftitoare 
din trup. Semnele ei §i roadele care arata adevarul ei 
sunt lacrimile, saltarea, smerenia, infranarea, tacerea, 
rabdarea, ascunderea §i toate cele asemenea acestora, 
prin care ca§tigam o incredintare neindoielnica. 

10. Lucrarea amagirii este aprinderea pacatului, 
care incalze§te sufletul cu voluptatea §i treze§te cu 

141. Capete despre dragoste mfranare Ill, 32, Filoc. rom., 
vol. 4, ed. 2010, p. 30. 
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furie in mi§carea trupului pofta spre impreunare a tru- 
purilor. Ea este lipsita de orice calitate buna §i de ori- 
ce randuiala, dupa Sfantul Diadoh'"^^, aducand o bu- 
curie dobitoceasca, parere de sine, tulburare, veselie 
josnica nesaturata, sporind pofta spre placere. Ea cauta 
materia pentru arderea placeriior, avand pantecele 
nesaturat impreuna-lucrator. Cad de acoio se aprinde 
§i se mtineaza starea mustului trupului. Acoio e pridna 
aprlnderii sufletului, pe care acea lucrare il trage spre 
ea ca, scufundand pe om Tn obi§nuinta §i placerea ei, sa 
alunge din el treptat harul §i sa-1 faca sa preacurveasca 
pe ascuns, infierbantand §i aprinzand madularele sale 
prin impatimirea de placere. Dar i se pare ca ceea ce 
mi§ca mintea §i o incalze§te este harul necunoscut'^^ §i 

142. Cuvant ascetic, 55, Filoc. rom., vol. 1, ed. 2008, p. 418. 

143. In manuscrisele romanegti care cuprind texte mai 
multe din Sf. Qrigorie SinaituI se contlnua cu urmatoarele 
patru capete, pe care traducatorul exemplarului prototipic 
ie introduce cu cuvinteie „Pana aicea (se afla) intru cea gre- 
ceasca. lar tntru sioveneasca scoatere (editie) se afia §i aceste 
cuvinte". Tntre exemplareie care cuprind aceste patru capete 
m plus, amintim manuscrisele cu nr. 35, 79 din Bibiioteca 
Patriarhiei Romane. Le luam din ms. Qhenoiu, pp. 104-107, 
unde sunt introduse cu notita amintita. Dar in cap. 10 din el 
se mai adauga §i partea care urmeaza, inainte de celeiaite pa¬ 
tru. Cred ca a§a e §i In ceielalte manuscrise care ie adauga. 
Le adaugam in Filocalia romaneasca, intrucat ni se pare ca 
insu§i titiui acestei scrieri (Invatatura cu de-amanuntul) in- 
ciude m ei cuprinsui ior, care vorbe§te tn continuare de feiu- 
riie caldurii §i de trebuinta unui invatator. Pe ianga aceasta, tn 
anaiiza subtila cuprinsa tn aceste capete, ni se pare ca putem 
surprinde maiestria Sf. Qrigorie SinaituI. 

Cand aveau textele grece§ti la tndemana, romanii traduceau 
din eie. Numai cand le lipseau acestea, traduceau §i din siavona. 

144. De aici vedem ca cei ce contestau putinta cunoa§terii 
sau simtirii lucrarii harului - puternic afirmata de Sf. Simeon 
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nu lucrarea mfierbantata a pacatului sau, mai bine zis, a 
amagirii §i a impatimirii de placere (a duldi impMimiri). 
Pe aceasta cunoscand-o §i Sfantul loan Scararul, zice: 
„Am intrebat-o pe aceasta §i a raspuns: Eu mi-am 
ca§tigat ajutor aprinderea cea din afara §i mi§carea pof- 
tei naturale, pricinuitoare de impra§tiere, ca sa aprinda 
pe om spre lucrare amagitoare". 

11. Se cade a §ti ca aprinderea pacatului este 
in§elaciune. lar lucrarea pacatului este din duhul cel 
iubitor de placed, care incepe sa se mi§te spre pofta 
trupului, prin dulceata bucatelor. Dar Domnul, fiind 
foe, a aratat ca diavolul este rece nu prin fire, ci prin 
razvratirea pacatului. Caci prin aceasta a pierdut 
caldura dumnezeiasca, cea care face pe slugile Sale 
foe arzator. (Ps. 103, 5). Deci pacatul fiind raceala, din 
cauza lipsirii de Dumnezeu, iar dracul fiind dupa fire 
foe, aprinde pe om, §i prin umezeala impatimirii de 
placere rane§te pofta, fac^nd-o sa primeasca cele ce 
pricinuiesc placerea. Astfel, ca urmare a caldurii pier- 
dute, i§i agonise§te lucrarea ru§inoasa a indulcirii'^^. 


rioul Teolog, dupa exemplul Sf. Marcu Ascetul §i al lui Diadoh 
- gaseau m contestarea lor temeiul pentru a confunda caldura 
dezordonata a patimii cu caldura lini^tita §1 duhovniceasca pro- 
dusa de har, in faptul ca, dupa ei, lucrarea harului nu poate fi 
nicicand cunoscuta §1 deci deosebita de lucrarea pacatului. 

145. Daca am redat sensul corect al stangacei traduced 
romane§ti de odinioara, diavolul, pierzand caldura lui fireasca 
prin despartirea de Dumnezeu, dar firea lui nazuind-o, pentru 
ca a avut-o la inceput in calitate de duh creat de Dumnezeu, pro¬ 
duce o falsa caldura (o caldura neiubitoare, egoista) in sine §i 
in cei ispititi, ca sa scape intrucatva de raceala egoista in care a 
cazut §i sa poata sa in§eie pe cei ispititi. Avem aici o interesanta 
expiicare a coexistentei raceiii egoiste §i a caldurii fara durata 
§i consistenta, a caldurii superficiale, convulsive §i artificiaie a 
pacatului, a patimii, a ispitirii. E o expiicare a amestecuiui de 
fierbinteala a patimii §i de pianuire rece a faptelor ei rele. Facatui 
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12. Su nt doua felu ri de razboaie i n vremea rugaci u n 1 i: 
al in§elaciunii §i al harului. Amandoua se produc cu voia, 
nu prin imparta§ire. Precum soarele stralucind in locu- 
rile cele murdare nu se amesteca cu murdaria §1 nu se 
vatama de ea, ci mai vartos le usuca pe acelea §i alunga 
murdaria, a§a nici harul nu se amesteca cu in§elaciunea, 
ci ramane curat Ba mai vartos o tope§te pe aceasta. 
Dar nu voie§te sa o faca pe aceasta sa dispara cu totui, 
ca sa poata exista impreuna cu harui §i vointa noastra 
§i sa ne facem §i noi cercati. Caci voie§te sa o departeze 
pe aceasta treptat prin impreuna-lucrarea vointei noas- 
tre, voind sa ne nevoim §i noi. Pentru ca voie§te ca pur- 
tand dupa lege iupta cea buna a mintii noastre, sa pu- 
tem lua cununa §i sa fim mucenicl adevarati, biruind nu 
pe pagani, ci pe Satana insu§i, care m tot ceasul aduce 
in noi atacurile sale ca pe ni§te aprinderi invapaiate"^. 
Infierbantand aceasta cuptorul trupului cu dulceata pa- 
timilor, i§i trimite siugile sale, adica pe draci, ca sa ne 
chinuiasca prin ganduri §i sa ne sileasca sajertfim idolu- 
lui poftelor, adica momelilor, §i sa ne lasam mlntea sa se 
imparta§easca de eie. lar semnele acestei in§elaciuni se 
vad cand se pun in lucrare: impietrirea inimii cea lipsita 
de umilinta, iar in unii impreunata cu lacrimi intune- 
cate, inaltarea semeata, Tmbuibarea pantecelui, multa 
vorbire, trandavia, inchipuirea de sine §i laude pentru 


este, pe de o parte, caldura, pe de alta, un cinism rece. Sf. Qrigo- 
rie Palama va apara in cel de-al doilea tratat al celei de a doua tri- 
ade contra lui Varlaam caldura cea buna a rugaciunii, impotriva 
lui Varlaam, care critica orice aratare a efectelor rugaciunii m 
trup, ridiculizand pe isiha^ti, care vorbeau de o astfel de caldura. 

146. In icoanele bizantine ale mucenicilor se vad m coltui 
de sus din dreapta ingerii a§teptand cu cununa in mana ca mu- 
cenicii sa suporte pana ia capat cu barbatie chinurile lor, ca sa-1 
poata incununa. A§a vrea sa incununeze Dumnezeu §i pe cei ce 
biruiesc patimile pe care au sa le suporte ca ni§te alti mucenici. 
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lucrare, caldura cea fara dulceata, mgreunarea sufletu- 
lui, mole§irea madularelor, dulceata umeda, starnirea 
salbatica a trupului, nalucirea chipurilor care imping 
spre impreunarea trupurllor. In unii ca ace§tia nu este 
lini§te §i nu le inflore§te fata, ci sunt totdeauna uscati §i 
ar§i de vapaia impatimirii de placere. Descriindu-le pe 
acestea marele Macarie, dupa ce le-a in§irat semnele, 
a spus: „Otetul se aseamana vinului la vedere §i rapita 
e asemenea mu§tarului. Dar gustarea le deosebe§te 
pe cele doua". Dec! fiecare din ele poate fi Tnteleasa §1 
aflata din semnele mai sus aratate. 

13. Caldura harului. Caldura harului este focul Du- 
hului, pe care Domnul a venit sa-1 arunce pe pamant 
(Luca 12, 49), adica in inimile oamenilor. §i El vrea 
sa se aprinda degraba in noi, ca sa arda pacatul 
§i sa curefe sufletul §i sa-I aline §i sa-1 traga in chip 
negrait spre dragostea de Dumnezeu §i de oameni. 
Caci e neamestecat cu firea, careia ii daruie§te din 
ceea ce are deosebit de ea. lar cand marele Macarie 
zice ca amandoua lucreaza in una §i aceea§i min- 
te, el intelege ca lucrarea Duhului se mi§ca in ea 
neamestecata cu pacatul in vremea rugaciunii, ci 
ele raman deosebite §i fiecare de sine. Se intampla 
cateodata ca harul lucreaza §i se mi§ca singur. Dar 
cateodata e impreuna cu in§elaciunea, insa, precum 
am zis, in chip neamestecat. Pentru ca de Dumnezeu 
cel curat nu se atinge prihana*"*^^. Se intampla insa ca 
uneori sa lucreze pacatul singur (adica in§elaciunea), 
incalzind vointa noastra, intrucat o stapane§te. lar 

147. Avert! aici interpretarea ortodoxa a expresiei lui Macarie 
despre existenta celor doua persoane (Dumnezeu §i Satana) m 
suflet, care a lost socotita de diferiti teologi apuseni mai noi ca 
semn al masaiianismului. 
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alteori omul se lupta dupa har, vazandu-§i sufletul 
muncit inauntru, rau patimind. Se mai cade sa §tim 
§i aceasta: in§elaclunea pentru noil mcepatori este 
caldura pacatului. lar in§elaciunea celor de mijloc 
§i a celor desavar§iti consta in nalucirea mintii. Caci 
caldura in§elaciunii sau a pacatului este aprinderea 
poftei de dulceata. Sau, mai bine zis, ea e raul miros 
al mdulcirii de patima, care e imbibat in cei ce sunt 
inca necercati §i n-au gustat mai vartos preadulcele 
§i bine-mirositorul mir varsat in noi prin Tntruparea 
Cuvantului lui Dumnezeu, care mai Tntai este arzator, 
pentru curatire, iar pe urma este bun §i cu buna 
mireasma, prin sfintenia Duhului, cand sfinte§te su¬ 
fletul §i trupul. Caci el este puterea sfintitoare, cum 
zice marele Macarie. lar Tn§elaciunea facandu-se 
stapana prin zabovire da putere lucrarii pacatului §i 
mintea patime§te rau de la momeli §i de la pofta spre 
impreunare, aprinzandu-se prin nalucire. §i ameste- 
candu-se in caldura rugaciunii, produce schimbarea 
in ea*"^®. Adus sufletul aici, se zice ca el preacurve§te 
prin amagire cu vrajma§ul §i nu se imparta§e§te 

148. Caldura pacatoasa ataca direct simturile la cei in- 
cepatori, pe cand la cei de pe treapta de mijloc sau de pe cea 
desavar§ita incepe cu naluciri ale parerii de sine, ca pe urma sa 
atraga §i ea sufletul spre pofte. Daca in scrisul ascetic anterior se 
afirma simplu intrarea sufletuiui in dialog cu momeala, aid se 
face o descriere mai amanuntita a acestui fapt: se descrie cum 
se trece de ia oarecare impreuna-prezenta a unui gand amagitor 
in suflet cu hotararea cea buna. Sf. Qrigorie descrie cum se face 
amestecarea ior sau cum se face amestecarea caldurii pacatoa- 
se cu caldura curata a rugaciunii. Ea se produce prin zabovirea 
poftei in suflet. Este de remarcat descrierea analoga a raportu- 
lui intre dulceata rau-mirositoare a impatimirii de placere §i dul- 
ceafa curata a mirului de taina, a lucrarii Duhului Sfant. 



204 


sfAntul grigorie sinaitul 


tainic de Mirele Hristos. De aceea §i Apostolul li 
nume§te pe ace§tia desfranati §i desfranate, ca pe 
unli ce, dupa loan Scararul, prin poftirea pacatului se 
imparta§esc in ascuns cu Satana. Cad zice acesta: „M- 
am cunoscut ispitit de lucrul acesta care ma in§ela, 
amestecand bucuria cea dobitoceasca cu lacrimi §i 
cu mangaierea sufletului §i mi se parea ca primesc 
rod, iar nu stricadune". §i iara^i: „Ia seama ca bucu¬ 
ria care-ti vine sa nu fie de ia doctorii cei rai §i de ia 
ispititori". 

14. Acestea s-au spus, pe cat a fost cu putinta, 
despre semneie harului §i ale amagirii. Iar despre 
cei ce se afla in lucrarea cea de la mijloc §i despre 
desavar§ire, nu este nevoie sa spunem cuvinte mul- 
te, cad ace§tia au in ei in§i§i pe Dumnezeu invatator, 
dupa Sfantul loan Scararul. Totu§i nimenea sa nu 
savar§easca lucrarea aceasta dupa o randuiala 
ce §i-o da singur (idioritmie), fara invatatura §i 
experienta celor scrise aid, ca§tigata cu osteneala 
§i durere, chiar daca i s-ar parea de folos. Aceas¬ 
ta, pentru ca nu cumva, pentru necredinta, sa se 
impinga §i pe sine §i pe altii in adancul deznadejdii. 
Cad eu, cum zice mareie Maxim, am scris acestea 
spre amintire mie §1 altora, §i nu de la mine insuml, 
ci pentru ascultarea multora ce se sarguiesc a se 
osteni intru aceasta preafrumoasa lucrare pe care 
au cautat-o din suflet. Deci sa ne sarguim cu dor 
nemasurat sa udam brazda lucrarii cu raul mirului, 
cum zice David (Ps. 64, 11). Cad prin el se spore§te 
in noi izvorul vietii §i al intelepdunii §i din el ni se 
limpeze§te, prin multa dorire, vederea fara inceta- 
re. §i a§a adancul inimii §i al luminii ii desavar§e§te 
pe cei ce sporesc in smerenie. 



ALACELUIA§I 


Despre linii|tire §i despre cele doua feluri 
ale rugaciunii, in 15 capete 

1. Sunt doua feluri ale unirii, mai bine zis cate o 
intrare din fiecare parte la rugaciunea mintii, care se 
lucreaza prin Duhul in inima. Sau mintea o ia inaintea 
ei, lipindu-se acolo de Domnul (1 Cor. 6, 17), cum zlce 
Scriptura, sau mi§candu-se mai intai lucrarea, m chip 
treptat atrage mintea in locul veseliei §i o leaga de 
chemarea Domnuiui lisus §i m unirea cu El. Caci de§i 
Duhul lucreaza deosebit m fiecare, precum voie§te, 
cum zice Apostolul (1 Cor. 12, 11), dar o data premer¬ 
ge una, alta data alta, m cele doua feluri pomenite 
mai inainte*"'^®. 

Uneori lucrarea se ive§te in inima, se tntelege 
dupa imputinarea patimilor, prin chemarea continua 
a lui lisus Hristos, care face sa se arate caldura 
dumnezeiasca; caci Dumnezeul nostru este foe ce 
mistuie patimile, cum zice Scriptura (Deut. 4, 24). Al- 
teori Duhul atrage mintea la sine, strigand-o in adan- 
cul inimii §i oprind-o de la impra§tierea obi§nuita. 
Atunci mintea nu mai e dusa din lerusaiim in robie la 
asirieni, ci-§i muta locuinta din Babilon in Sion, la loc 
mai inalt. Atunci poate zice §i ea cu proorocul: „Tie 

149. in rugaciunea pe care mintea o face in inima, cateodata 
precede mintea, lipindu-se prin gandirea ei iubitoare de Dom¬ 
nul, §i apol aceasta lipire provoaca rugaciunea; alteori precede 
rugaciunea §i apoi ea atrage mintea m bucuria ei, legand-o de 
chemarea numelui lui lisus §i unind-o cu El. 
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se cuvine cantare m Sion §i Tie se va da rugaciune in 
lerusalim" (Ps. 64, 1); sau iara§i: „Cand a inters Dom- 
nul robia Sionului" (Ps. 125, 1); sau iara§i: „Bucura-se- 
va lacob §i veseli-se-va Israel" (Ps. 52, 8); adica mintea 
lucratoare §i vazatoare care cu Dumnezeu, prin lucra- 
re, biruie patimile §i-L vede pe El prin contemplatie, 
pe cat li este cu putinta. Mintea aceasta, chemata 
atunci ca la o masa preaimbel§ugata, canta veselin- 
du-se intr-o desfatare dumnezeiasca: „Qatit-ai masa 
inaintea mea, impotriva celor ce ma necajesc" (Ps. 22, 
6), adica impotriva dracilor §i a patimilor. 

Cum trebuie facuta rugaciunea 

2. „Dimineata sa semeni samanta ta", zice Solo¬ 
mon, adica samanta rugaciunii. „Iar seara sa nu in- 
ceteze mana ta" (Eccl. 11, 6), ca nu cumva sa fie o 
vreme care sa desparta rugaciunea ta continua §i 
sa nu nimere§ti ceasul m care sa fie auzita. Fiindca 
nu cuno§ti, zice, care va ajunge la tinta, aceasta sau 
aceea. §ezand deci de dimineata pe un scaun ca de-o 
palma, aduna-ti mintea din partea conducatoare, in 
inima, §i tine-o in ea. Aplecandu-te apoi cu incorda- 
re, ca sa simti durere in piept, in umeri §i in grumaz, 
striga staruitor cu mintea sau cu sufletul: „Doamne 
lisuse tlristoase, miluie§te-ma!". Pe urma, pentru in- 
gustimea, osteneala §i greutatea lucrului, ca unul ce 
e facut continuu (fiindca cele trei cuvinte nu sunt o 
mancare care sa se poata manca continuu, iar „cei 
ce Ma mananca pe Mine vor flamanzi inca" - Int. Sir. 
24, 23), muta-ti mintea la cealalta jumatate §i zi: „Fiul 
lui Dumnezeu, miluie§te-ma!". Dar zi mult fiecare 
jumatate, caci nu trebuie sa le schimbi necontenit. 
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din lene, fiindca plantele ce se rasadesc continuu nu 
prind radacina. Infraneaza-ti §i mi§carea plamanilor, 
ca sa nu rasufli in voie, caci suflarea plamanilor, care 
porne§te de la inima, intuneca mintea §i risipe§te cu- 
getarea, rapind-o de acolo. Ca urmare, sau o preda 
roaba uitarii sau o face sa cugete unele in locul alto- 
ra, Tndreptandu-se, fara sa simta, spre cele ce nu tre- 
buie'^°. lar de vezi ivindu-se sau luand chip in mintea 
ta necurafille duhurilor sau ale gandurilor, sa nu te 
sperii. Chiar daca ti se arata intelesuri bune de ale 
lucrurilor, nu le baga in seama. Cl infranandu-ti 
rasuflarea, pe cat e cu putinta, §i incuind mintea in 
inima §1 savar§ind neincetat §i staruitor chemarea 

150. Sf. Qrigorie aduce mai intai ca elemente noi §ederea 
celui ce sav^r§e§te aceasta rugSciune pe un scaun Tngust 
§i aplecarea incordatS a capului, pentru ca aceasta durere 
mentinuta cu hotarare tine atentia la rugaciunea pe care o 
savar§e§te. Dar nici el, ca §i Michifor din Singuratate, nu cere 
sa se alterneze continuu cele doua parti ale rugaciunii lui li- 
sus, ca sa nu se risipeasca atentia mintii. Cugetarea trebuie 
tinuta continuu concentrata in inima. Legarea rugaciunii de 
respiratie era recomandata numai in general, ca prilej de a nu 
se uita rugaciunea. 

Foarte interesanta e explicarea lui Qrigorie Sinaitul ca 
mi§carea plamanilor trebuie facuta mai rar - deci §i respiratia 
-, Tntrucat aceasta respiratie porne§te de la inima, §i daca ea 
se face prea des, se departeaza prea des de la inima §i cugeta¬ 
rea concentrata acolo. Michifor vorbise §i el de rolul inimii in 
respirarea plamanilor, dar numai pentru a-§i tine prin plamani 
o temperatura potrivita, nici prea calda, nici prea rece. El nu 
a dat o explicare splrituala a acestui rol al inimii m retinerea 
respiratiei plamanilor. Totu§i Sf. Qrigorie Sinaitul nu vorbe§te 
de o ritmare a rugaciunii cu respiratia. Sunt aici ni§te proble- 
me care cer un studiu mai aprofundat, de caracter fiziologic- 
spiritual. 
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Domnului lisus, sa le arzi §i sa le opre§ti pe acestea, 
iar pe ei sa-i biciuie§ti in chip nevazut prin dumne- 
zeiescul nume'^'. Caci zice Scararul: „Biciuie§te pe 
vrajma§i cu numele lui lisus, fiindca nu e arma mai 
puternica decat aceasta, in cer §i pe pamant". 

Despre rasuflare 

3. Ca trebuie sa-ti infranezi rasuflarea, e martor 
Isaia Pustnicul §i multi altii. Acela zice: „Tine-tl min- 
tea cea nestatornica", adica impinsa §i impra§tiata 
de puterea potrivnica ce s-a inters din nou dupa Bo- 
tez, pentru nepurtarea ta de grija, impreuna cu alte 
duhuri mai rele, in sufletul lene§, cum zice Domnul, 
facandu-le pe cele din urma mai rele decat cele dintai 
(Mate! 12,45). Iar altul zice: „Monahul trebuie sa aiba 
pomenirea lui Dumnezeu in loc de rasuflare". Altul, 
iara§i, ii cere ca dragostea de Dumnezeu sa ia main- 
tea rasuflarii lui. noul Teolog zice: „Strange-ti narile 
nasului, ca sa nu rasufli in voie"'“. Iar Scararul cere: 
„Pomenirea lui lisus sa se uneasca cu rasuflarea ta 
§i atunci vei cunoa§te folosul Iini§tirii" (Scara, cap. 
27). Apostolul de asemenea marturise§te ca nu el, ci 
Hristos traia in el (Qal. 2, 20), lucrand §i facandu-1 sa 
rasufle viata dumnezeiasca. Iar Domnul zice: „Duhul 
sufla unde voie§te" (loan 3, 8), slujindu-se de chipul 
suflarii vantului sensibil. 


151. Mu trebuie primite in cugetare in vremea chemdrii nu- 
melui lui lisus nici macar intelesuri nepacatoase ale lucrurilor. 
Cad §i prin ele duhurile rele incearca sa distraga cugetarea de la 
numele lui lisus sau de la rugadunea curata, fara alte ganduri. 

152. La Methode de I'oraison hesychaste, ed. 1. Hausherr, in 
„Orientalla Christiana Periodica", vol. IX, 1, 1927, p. 164. 
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Caci am ajuns curati, primind arvuna Duhului 
§i cuvantul cel inauntru sadit ca o samanta, cum 
zice lacov, fratele Domnului (lacov 1, 21), sadita §i 
intarita prin imparta§irea cea neimparta§ita, care 
ne indumnezeie§te in chip neamestecat §i fara sa 
se mic§oreze Cel preaplln de bunatate. Dar nepur- 
tand grija de porunci, ca pastratoare ale harului, 
am cazut iara§i m patimi, §i in loc de rasuflarea 
Duhului Sfant, ne-am umplut de suflarea duhurllor 
rele. §1 e vadit ca de la acestea vln cascatul §1 lenea, 
cum zic Parintli. Dar cel ce a dobandit Duhul §1 a 
fost curatit de catre El, e incalzit §1 prime§te de la 
El suflarea vietil dumnezeie§ti §1 de la El graie§te, 
prin El cugeta §i se mi§ca, dupa cuvantul Domnului: 
„Ca nu voi sunteti cei ce graiti, ci Duhul Tatalui Meu, 
Care graie§te m voi" (Mate! 10, 20). Dar cel ce are pe 
cel dimpotriva §i e stapanit de el, face §i graie§te 
cele dimpotriva. 

Cum trebuie sa cantam 

4. „Ostenind, zice Scararul, scoala-te §i te roaga; 
§i iara§i, §ezand, tine-te cu barbafie de lucrarea de 
mai inainte". De§i a vorbit despre minte, ca trebuie 
sa le faca acestea cand ajunge sa-§i pazeasca ini- 
ma, dar nu e nepotrivit sa fie spuse acestea §i des¬ 
pre cantare. Caci se zice ca marele Varsanufie, fiind 
intrebat despre cantare, cum §i ce trebuie anume 
sa se cante, a raspuns: „Ceasurile §i canoanele sunt 
predanii biserice§ti §i intelepte§te s-au dat pentru 
frumusetea lor. lar cei de la schituri nu canta cea- 
surile §i nu au canoanele, ci lucrul mainilor §i cuge- 
tarea in singuratate §i rugaciunea cate putin. Stand 
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la rugaciune e§ti dator sa zici „Sfinte Dumnezeule" 
§i „Tatal nostru" §i sa rogi pe Dumnezeu sa te 
izbaveasca de omul cel vechi, Dar sa nu zabove§ti 
in ele. Gael toata ziua mintea ta este in rugaciune". 
Batranul a aratat astfel ca rugaciunea inimii este 
rugaciunea in singuratate, iar rugaciunea facuta 
cate putin este ridicarea la cantare. Dar zice limpe- 
de §i marele loan Scararul: „Lucrul lini^tii este lipsa 
de grija in toate, rugaciunea fara lenevire (aceasta 
este ridicarea), §i al treilea, lucrarea nefurata a ini¬ 
mii (aceasta este rugaciunea §ederii sau a lini§tii)" 
(Scara, cap. 27). 

Despre deosebirea dintre cei ce canta 

5. De unde vine deosebirea ca unii cer can¬ 
tare multa, altii putina, iar altii deloc, ci numai 
rugaciunea §i osteneala, poate lucrarea mainilor, 
sau a pocaintei, sau alta lucrare ostenitoare? Dez- 
legarea acestora este urmatoarea: cei ce au aflat 
harul dupa faptuire, prin multe osteneli §i vreme 
indelungata, invata §i pe altii ceea ce au aflat ei. Ei 
nu primesc sa asculte de cei ce au ajuns acolo intru 
cuno§tinta, din mila lui Dumnezeu, degraba, prin 
caldura credintei, cum zice Sfantul Isaac. De aceea 
ii ocarasc pe unii ca ace§tia, furati de ne§tiinta §i de 
parerea de sine, §i asigura pe altii ca ceea ce este al- 
tfel este in§elaciune §i nu lucrarea harului. Ei nu §tiu 
ca este u§or in ochii Domnului, dupa Scriptura, sa 
imbogateasca dintr-odata pe cel sarac (Int. Sir. 11, 
23) §i ca pilda zice ca „mceputul mtelepciunii este a 
dobandi harul intelepciunii" (Pilde 4, 7). Iar Aposto- 
lul mustra pe ucenicii de atunci care nu cuno§teau 
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harul, zicand: „Mu §titi ca lisus Hristos locuie§te in 
voi? Afara numai daca nu sunteti cercati" (2 Cor. 
13, 5), adica daca nu sunteti inaintati, pentru ne- 
grija voastra. Din aceasta pricina §i cei de care am 
vorbit mai sus nu primesc nici insu§irile minunate 
ale rugaciunii iucrate m chip deosebit in unii de 
Duhul, in inima, respingandu-le cu necredinta §i cu 
mandrie*^^. 

6. Impotrivire (a lui Qrigorie Sinaitul). Spu- 
ne-mi tu, care sustii altfel: Daca poste§te cineva, 
se infraneaza, privegheaza, sta in picioare, face 
pocainta, plange, petrece in saracie, toate acestea 
nu sunt oare fapte? Cum zici deci ca fara faptuire 
este cu neputinta sa se tina rugaciunea, dar 
tii seama numai de cantare? Oare acestea nu sunt 
fapte?'^^ 

Dezlegare. Daca se roaga cineva numai cu gura, 
iar mintea ii ratace§te, ce-a folosit? Daca unul 
zide§te, §i altui darama, nu ramane nimic, fara nu¬ 
mai osteneala (Int. Sir. 34, 25). Ci precum lucreaza 
cu trupul, a§a e dator sa lucreze §i cu mintea, ca 
sa nu se afle in ce prive§te trupul drept, iar cu ini¬ 
ma, plin de toata trandavia §i necuratia. Aceasta 
o intare§te §i Apostolul, zicand; „Daca ma rog cu 
limba, adica cu gura, duhul meu sau glasul meu se 


153. Tot acest cap este o pledoarie pentru putinta ca cineva 
sa ajunga la rugaciunea inimii fi fara a trece prin lungi osteneli 
de curatire prin fapte. 

154. De aici incepe in manuscriseie romane§ti care cuprind 
mai multe texte din Sf. Qrigorie Sinaitul, cap. 7, cu titiul Dezle¬ 
gare. De aceea ele Impart aceasta lucrare nu in 15, cl in 16 ca- 
pete. Dar in titlu spun §i ele ca lucrarea are 15 capete. 
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roaga, dar mintea mea e neroditoare. Ma rog deci 
cu gura §i cu mintea" (1 Cor. 14, 14-15); §i „vreau sa 
zic mai bine cinci cuvinte... (1 Cor. 14, 19). Ca de- 
spre aceasta vorbe§te, e martor Scararul, care zice 
in Cuvantul sau despre rugaciune: „Marele lucrator 
a! marii §i desavar§itei rugaciuni zice acestea: 
Vreau sa zic mai bine cinci cuvinte cu mintea mea... 
§i ceieiaite. Sunt multe lucrari, dar sunt din parte. 
Rugaciunea inimii insa este larga §i cuprinzatoare, 
ca una ce este izvor al virtutilor". Prin ea se afla 
tot bineie. Mu este, spune Sfantui Maxim, lucru 
mai Tnfrico§ator ca gandul mortii, dar nici mai 
maret ca pomenirea iui Dumnezeu, aratand prin 
aceasta insemnatatea covar§itoare a ei. Unii insa 
nici nu vor sa auda ca este bar in vremea de acum, 
fiind intunecati §i putin credincio§i din multa 
nesimtire §i ne§tiinta‘^^ 

7. lar cei ce canta putin, socotesc ca bine fac, 
cinstind masura. Caci toata masura este buna, cum 
zic cei inteiepti. Ei nu-§i de§arta toata puterea sufie- 
tului in faptuire. Caci prin aceasta mintea aflata in 
rugaciune, obosind, i§i pierde vigoarea in ea. Ci, can- 
tand putin, staruie§te cea mai mare parte din vreme 
in rugaciune. Dar se intampla uneori ca mintea, obo¬ 
sind de strigarea intelegatoare continua §i de atintirea 
staruitoare, sa trebuiasca sa-§i ia putina odihna. 
Atunci sioboze§te-o la largul cantarii de la stram- 
toarea lini§tirii. Aceasta e cea mai buna randuiala §i 
invatatura a barbatilor preaintelepti. 

155. Sf. Qrigorie Sinaitul considera ca Tn rugaciunea inimii 
se cuprind toate faptele; ea presupune adunarea mintii din 
tmpra§tiere, pocainta care a zdrobit inima, iubirea de Dum¬ 
nezeu, smerenia, simtirea etc. 
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8. lar cei ce nu canta deloc bine fac, daca sunt in 
sporire. Caci ace§tia nu au trebuinta sa zica psalmi, ci 
de tacere, de rugaciune neincetata §i de vedere, daca 
au ajuns la luminare. Ei, fiind uniti cu Dumnezeu, nu 
au nevoie sa-§i desfaca mintea de la El §1 s-o arunce 
in tulburare. Caderea celui ce se afla m ascultare, 
zice Scararul, sta in implinirea voii sale; lar a celui ce 
se lini§te§te, in departarea de la rugaciune. Mintea 
unora ca ace§tia preacurve§te cand se desparte de po- 
menirea lui Dumnezeu, ca de Mirele ei, §i-§i tndreapta 
dragostea spre lucruri neinsemnate'^®. 

Dar a inva^a §i pe altii aceea§i randuiala nu 
se potrive§te in toate. Se potrive§te celor ce sunt 
ascultatori simpli §i neinvatati, deoarece asculta- 
rea se imparta§e§te de toata virtutea prin smerenie. 
Dar aceasta randuiala nu li se da celor nesupu§i, ca 
sa nu se rataceasca, cu u§urinta, fie ca sunt simpli, 
fie ca sunt invatati. Deoarece cel ce asculta numai 
de sine nu poate scapa de parerea de sine, din 
care obi§nuie§te sa se nasca ratacirea, cum zice 
Sfantul Isaac*^^. 


156. El admite putina cantare, pentru oboseala mintii, dar 
cere mai multa rugaciune a inimii. Dar celor desavar§iti le re- 
comanda rugaciunea neintrerupta. Pacatul lor consta in depar¬ 
tarea de la rugaciune, precum al celor care au o ascultare consta 
in implinirea voii lor proprii. 

157. Nu trebuie tndemnati toti sa faca rugaciunea mintii in 
mod netncetat. Pot fi Tndemnati la ea cei ascultatori, chiar daca 
sunt simpli, pentru ca cel ce asculta se Tmparta§e§te prin sme¬ 
renie de toata virtutea. In ascultarea lui se cuprinde vointa de a 
Tmplini tot ce i se recomanda ca bun. Dar nu trebuie Tndemnati 
cei neascultatori, chiar daca sunt Tnvatati, pentru ca ace§tia sunt 
obi^nuiti sa faca numai voia lor, fi din aceasta se nafte parerea 
de sine, din care vin toate ratacirile. 
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Unii, neluand aminte la vatamarea viitoare, invata 
pe oricare s-ar nimeri sa implineasca numai aceasta 
lucrare, pentru a obl§nui, zic, mintea sa iubeasca 
pomenirea lui Dumnezeu. Aceasta nu-i un lucru po- 
trivit, mai ales pentru cei ce vietuiesc dupa voia lor. 
Gael mintea lor, fiind necuratita din pricina negrij'ii 
§1 a mandriei, daca nu se curate§te mai mainte prin 
lacrimi, i§i naluce§te mai degraba chipuri ru§inoase 
de ganduri (idoli), §1 nu rugaciunea. Fiindca duhurile 
necurate din inima lor, tulburate de mfrico§atul nume, 
umbla racnind sa rapuna pe cel ce le biciuie§te. De va 
auzi sau de va fi invatat cel ce vietuie§te dupa voia 
sa despre lucrarea aceasta §i va vrea sa o tina, va 
patimi una din acestea doua: de se va sili, se va rataci 
§i va ramane netamaduit; de nu se va ingriji de ea, va 
ramane nesporit in toata viata lui. 

9. Vorbesc §i eu ca unul ce a invatat putin din cer- 
care. Cand vei §edea ziua sau noaptea lini§tindu-te, ru- 
gandu-te des lui Dumnezeu fara ganduri, intru smere- 
nie, §i va slabi mintea sa strige, iar trupui §i inima te vor 
durea de fixarea puternica a chemarii dese a lui lisus, 
meat nu vei mai simti caldura §i nu te vei mai veseli §i 
deci nu vei mai avea ravna §i rabdarea ce se nasc din 
aceasta stare, ridica-te in picioare §i canta singur sau 
cu ucenicul care e cu tine sau indeletnice§te-te cu me- 
ditarea vreunui cuvant sau cu pomenirea mortii sau cu 
lucrul mainilor sau cu celelalte, ca sa pricinuie§ti tru- 
pului osteneala. Cand stai §i canti singur, zi §i: „Sfinte 
Dumnezeule". Pe urma fa iara§i rugaciunea cu sufletul 
sau cu intelegerea, mintea luand aminte la inima. lar 
daca te apasa lenea, zi §i doi sau trei psalmi §i doua tro- 
pare de pocainta, fara cantare. Fiindca nu vor canta unii 
ca ace§tia, zice Scararul. Le ajunge lor spre inveselire 
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osteneala inimii facuta pentru evlavie, cum zice Sfantul 
Marcu, §i caldura duhului, data lor spre bucurie §i vese- 
lie. Zi dupa psalmi rugaciunea cu mintea sau cu sufle- 
tul, fara impra§tiere; asemenea §i „Aliluia". Caci aceas- 
ta este randuiala Sfintllor Parinti, a lui Varsanufie §i 
Diadoh §i a celorlalti. §i cum zice dumnezeiescul Va- 
sile, trebuie sa se schimbe psalmii in fiecare zi, pen¬ 
tru a atata ravna §i ca sa nu-§i piarda mintea placerea 
cantand mereu acelea§i; caci de i se va da aceasta li- 
bertate, se va intari §i mai mult in ravna, lar daca stai 
la cantare cu un ucenic credincios, acela sa zica psal¬ 
mii, iar tu, luand aminte mtru ascuns la inima §i rugan- 
du-te, fii atent la tine; §i dispretuie§te toate gandurile, 
fie sensibile, fie mintale, care rasar din inima, cu ajuto- 
rul rugaciunii. Caci lini§tea (isihia) este iepadarea gan- 
durilor ce nu sunt de la Duhul §i dumnezeie§ti, pana la 
o vreme, ca nu cumva luand aminte la ele, ca bune, sa 
pierzl lucrul mai mare. 

Despre amagire 

10. la aminte, deci, cu de-amanuntul, iubitorule 
de Dumnezeu intru cuno§tinta: Daca implinindu-ti lu¬ 
crul vei vedea o lumina sau un foe, din afara sau din 
launtru, sau un chip, zice-se al lui Hristos sau al vreu- 
nui inger, sau al altcuiva, sa nu le prime§ti, ca sa nu 
suferi vreo vatamare; ca nu cumva dandu-le atentie sa 
ia§i mintea sa se intipareasca de acestea. Caci toate 
aceste chipuri se plasmuiesc din afara, cand nu se cuvi- 
ne, ca sa amageasca sufletul. Caci inceputul adevarat 
al rugaciunii este caldura inimii, care arde patimile §i 
na§te m suflet pace §i bucurie, asigurand inima printr- 
un dor §i printr-o incredintare lipsita de orice indoiala. 
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Caci orice vine in suflet, zic Parintii, fie din cele supu- 
se simturilor, fie din cele gandite cu mintea, daca se 
indoie§te inima m privinta lui, sa nu-1 prime§ti, fiindca 
nu este de la Dumnezeu, ci e trimis de la potrivnicul. 
lar de vei vedea mintea atrasa de afara sau de sus de 
vreo putere nevazuta, sa nu-i crezi, nici sa o la§i sa fie 
atrasa, ci strange-o indata la lucrul ei. Cele ale lui Dum¬ 
nezeu, zice Sfantul Isaac, vin de la sine, fara sa §tii tu 
vremea. Vrajma§ul firesc din launtrul cingatoarei se 
preface in cele ale duhului precum voie§te, aducand 
prin nalucire unele in locul altora §i in loc de caldura 
aprinderea dezordonata, meat se ingreuneaza sufle- 
tul de aceasta amagire; iar in loc de veselie, o bucurie 
dobitoceasca §i o dulceata vascoasa, din care se na§te 
parerea de sine §i infumurarea. Dar de§i acela se sile§te 
prin acestea sa se ascunda pentru cei necercafi, ca el 
sa socoteasca amagirea lui drept bar lucrator, vremea, 
cercarea §i simtirea il descopera celor ce nu sunt cu 
totul necunoscatori ai vicleniei lui. Caci gatlejul, zice 
Scriptura, deosebe§te mancarile (Int Sir. 36, 21), adica 
gustarea duhovniceasca le arata fara greutate pe toate 
cum sunt. 


Despre citire 

11. Sa cite§ti, de e§ti lucrator, zice Scararul, cele 
ce-ti sunt de folos la lucru. Caci implinirea lor face de 
prisos citirea celorlalte. Cite§te pururea cele despre 
iini§tire §i rugaciune, de pilda: din Scara, din Sfan¬ 
tul Isaac, cele ale Sfantului Maxim, ale noului Teo- 
log, ale ucenicului sau Stithatul, ale lui Isihie, ale lui 
Filotei Sinaitul §i ale celorlalti asemenea lor, cate sunt 
ca acestea. lar celelalte lasa-le pana ce ai vreme, nu 
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fiindca sunt de lepadat, ci fiindca nu ajuta scopului, 
mutand mintea de la rugaciune la tot felul de istorii. 
Citirea sa o faci de unul singur; sa nu te mandre§ti cu 
rasunarea glasului, nici cu sarguirea rostirii frumoase 
sau cu buna-intocmirea cuvintelor sau cu rasunarea 
placuta a lor; nu te lasa furat cu patima, lipsind sau fi- 
ind de fata, de dorinta de a face placere vreunora. Mu 
fi nesaturat la citire, fiindca in toate cea mai buna e 
masura; nu citi cu apasare, nici cu lene §i cu nepasare, 
ci cu cuviinta, cu blandete, cu buna randuiala, cu 
intelegere, cu ritm, cu mintea §i cu sufletul sau §i cu 
ratiunea. Caci imputernicindu-se mintea prin acestea, 
se intare§te in deprinderea de a se ruga cu staruinta. 
lar prin cele potrivnice acestora, pomenite mai sus, 
dobande§te intunecare §i slabanogire, incat vei simfi 
§i durere de cap §i vei slabi §i in rugaciune. 

12. la aminte §i la aplecarea ta din fiecare ceas, 
cercetand amanuntit m care parte inclini. Daca spre 
Dumnezeu, pentru binele msu§i, de dragul folosului 
sufletesc, §ezi iini§tindu-te sau cantand sau citind sau 
rugandu-te sau lucrand orice alta virtute, ca sa nu fii 
furat fara sa §tii; ca nu cumva sa te afli cu infati§area 
lucrator, iar cu felul lucrarii §i cu cugetarea sa vrei sa 
placi oamenilor §i nu lui Dumnezeu (Qal. 1, 10). Caci 
multe sunt cursele vicleanului §i vede in ascuns incli- 
narea intentiei, fara sa fie bagat de seama de cei multi; 
§i pururea vrea sa fure lucrul in chip ne§tiut, ca ceea 
ce se face sa nu se faca dupa voia lui Dumnezeu. Deci, 
chiar daca te razboie§te fara slabire §i se napuste§te 
asupra-ti fara ru§ine, tu tine-ti luarea-aminte intarita 
catre Dumnezeu §i nu te lasa furat des, oricat ar fi 
silita de acela mciinarea vointei sa se impra§tie fara 
sa vrea. In felul acesta, chiar daca ar fi biruit careva 
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fara voie, din neputinta, este iertat §i laudat de Cel ce 
cunoa§te intentiile §i inimile. 

Dar patima slavei de§arte nu-1 lasa pe monah sa 
sporeasca in virtute, ci rabda ostenelile §i ajunge la 
batranete fara rod. Ea il asalteaza pururea pe toti trei 
§1-1 jefuie§te de lucrarea virtutilor: pe incepator, pe cel 
de la mijloc §1 pe desavar§lt 

13. Spun, ca unul ce am invatat, ca monahul nu 
spore§te niciodata fara aceste virtuti: post, infranare, pri- 
veghere, rabdare, barbatie, lini§tire, rugaciune, tacere, 
plans, smerenie. Ele se nasc §1 se pazesc una pe alta. 
Gael ve§tejindu-se pofta din postal continuu, na§te in- 
franarea; infranarea, privegherea §1 rabdarea; rabdarea, 
barbatia; barbatia, lini§tirea; linl§tirea, rugaciunea; 
rugaciunea, tacerea; tacerea, plansul; plansul, sme- 
renia; smerenla, plansul; §1 a§a mai departe, pe calea 
mtoarsa, vei afla, cercetand cu de-amanuntul, ca fiicele 
nasc pe maid. Drept aceea, nu se afla in virtuti un lucru 
mai minunat ca aceasta na§tere a unora din altele'^. 

14. Trebuie sa in§iram aid §1 ostenelile §i durerile 
lucrarii, §i sa infati§am limpede cum trebuie savar§ita fi- 
ecare lucrare, ca nu cumva calatorind cineva fara dure- 
re, numai din auzite, sa nu dobandeasca roade §i sa ne 
invinovateasca pe noi sau pe aitii ca nu e cum am zis. Cad 
numai durerea inimii §i osteneala trupului §tiu sa faca lu- 
crul adevarului. Prin ele se face aratata lucrarea Duhului 
Sfant, data tie §1 fiecarui credincios prin Botez. Lucrarea 

158. Desigur, maicile nascute de fiice sunt fiice de un nivel 
duhovnicesc sporit. Plansul nascut din smerenie e de o calitate 
superioara celui ce na§te smerenia. E a§a cum la Dionisie Areopa- 
gitul curatia care se na§te din desavar§ire e superioara celei care 
prin luminare a dus la desavar§ire (lerarhia cereasca). Fiecare vir¬ 
tute le poarta pe toate in sine le promoveaza pe toate. 
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aceasta a fost ingropata prin patimi pentru nepurtarea 
de grija de porunci §i a§teapta pocainta noastra, pentru 
miia Lul negraita, ca nu cumva sa auzim la sfar§it, din pri- 
cina nerodirii noastre: „Luati talantul de la el" §i „Ceea ce 
se pare ca are se va lua de la el" (Mate! 25,28-29), §1 sa ne 
trimita in muncile ve§nice, la suferintele din gheena. Caci 
nicio lucrare trupeasca §i duhovniceasca nu da roada 
daca nu e savar§ita cu durere sau cu osteneala. Fiindca 
„Imparatia cerurilor se la cu sila §1 cel ce se silesc, o rapesc 
pe ea" (Mate! 11, 12). lar sila a numit simtirea dureroasa 
a trupului, in toate. Gael altfel sunt poate multi care au 
lucrat sau lucreaza ani indelungati, dar fiindca nu au pus 
osteneala §1 durere prin ravna fierbinte a inimii, s-au lip- 
sit de curafie §i de imparta§irea Sfantului Duh, iepadand 
asprimea durerilor. Cei ce lucreaza fara grija §i cu 
mole§eala ostenesc poate mult, la aratare, dar niclodata 
nu vor culege roada, din pricina ca nu au pus durere in 
ea, ramanand in adancul lor lipsifi de ea. Martor este cel 
ce zice (Scararul): „De-am avea toata petrecerea noastra 
minunata, dar daca n-am dobandit inima indurerata, ea 
este mincinoasa §i zadarnica. Gael calatorind fara du¬ 
rere, suntem impin§i uneori de trandavie la impra§tieri 
fara folos §i ne intunecam. §i socotind ca gasim in aces- 
tea putina odihna, ne amagim. Gael ajungem legati in 
chip nevazut cu lanturi de nedezlegat, fara putinta de 
mi§care §i nelucratori, inmultindu-se in noi mole§eala. 
Aceasta mai ales cand suntem incepatori, fiindca ce- 
lor desavar§iti toate le sunt de folos, dandu-li-se cu 
masura". Aceasta o marturise§te §i marele Efrem, 
zicand: „Ostenind, ostene§te cu durere, ca sa scapi de 
durerile ostenelilor de§arte". „De nu va slabi mijlocul 
nostru, zice proorocul, de slabiciunea din osteneala 
postului §i nu vom na§te rodul in dureri de facere §i in 
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statornicirea inimii" (Isaia 21, 3), nu vom dobandi duh 
de mantuire pe pamantui inimii, cum ai auzit, ci ne 
vom mandri numai cu anii, cu postirea fara folos, cu 
slabanogirea §i cu Iini§tirea, socotind a fi cineva. Insa 
la vremea ie§irii vom cunoa§te toti, fara putinta de 
indoiala, toata roada noastra. 

15. riu e cu putinta sa invete cineva prin sine insu§i 
§tiinta virtutilor, chiar daca s-au folosit unii de cercare ca 
de un invatator. Caci a lucra de la sine §i nu dupa sfatui 
celor ce au calatorit mai inainte inseamna a fi plin de 
parerea de sine sau, mai bine zis, a o na§te pe aceasta. 
Caci daca: „Fiul nu face de la Sine nimic, ci precum L-a 
invatat pe El Tatal, a§a face" (loan 14,30), lar „Duhul nu 
va grai de la Sine" (loan 16, 30), cine a ajuns la o a§a 
de mare inaltime a virtutii, ca sa nu mai aiba trebuinta 
de altclneva sa-1 invete? Mu se amage§te, socotind ca 
are virtute, dar fiind mai degraba lipsit de minte? De 
aceea trebuie sa ascultam de cei ce cunosc ostenelile 
virtutii lucratoare §i a§a sa purcedem la fapta, adica la 
postul impreunat cu foamea, la infranarea lipsita de 
placed, la privegherea staruitoare, la ingenuncherea 
dureroasa, la starea neclintita §i obositoare in picioa- 
re, la rugaciunea intinsa, la smerenia nemincinoasa, 
la zdrobire §i suspinare neincetata, la tacere chibzuita, 
dreasa cu sare (Col. 4, 6) §1 la rabdarea in toate. Caci 
nu trebuie sa petrecem totdeauna in odihna, nici sa 
staruim totdeauna numai §ezand inainte de vreme, 
sau de batranete sau de neputinte. Pentru ca „rodul 
muncii mainilor tale vei manca" (Ps. 127, 2), adica 
ostenelile virtutilor tale, zice Scriptura, sau „lmparatia 
cerurilor este a celor ce se silesc" (Mate! 11, 12). Drept 
aceea, cel ce se sarguie§te in fiecare zi sa implineasca 
cu osteneala lucrarile mai sus amintite va secera la vre¬ 
me, cu Dumnezeu, §i roada lor. 



AL ACELUIA§I 


Despre felul cum trebuie sa f ada 
la nigaciune cel ce se linifte§te; 
sa nu se ridice repede'^^ 

1. Uneori sa §ezi pe scaun, anume cat mai mult, 
pentru osteneala; alteori §i pe o rogojina, putin, pentru o 
vreme, pentru odihnire. Dar §ederea ta sa fie cu rabdare, 
pentru cel ce a zis: „Staruiti in rugaciune" (Col. 4, 2). Sa 
nu te ridici degraba, lenevindu-te, pentru durerea oste- 
nelii §i pentru strigarea mtelegatoare a mintii §i pentru 
atintirea mintii. Caci „iata, zice proorocul, m-au cuprins 
dureri ca pe una care na§te" (Ps. 47, 6). Ci incovoindu- 
te in jos §i adunandu-ti mintea in inima, de cumva s-a 
impra§tiat, cheama pe Domnui lisus in ajutor. lar daca 
te dor adeseori umerii §i capul, staruie§te cu osteneala 
§i cu dragoste in acestea, cautand in inima pe Domnui. 
Caci „Imparatia lui Dumnezeu este a celor ce se silesc 
§i cei ce se silesc, o rapesc pe ea" (Natei 11, 12). Dom¬ 
nui a aratat prin aceste cuvinte sarguinta in osteneli a 
acestora. Caci rabdarea §i staruinta in toate pricinuiesc 
osteneli in trup §i in suflet. 

Despre felul cum trebuie sa se zica rugaciunea 

2. Dintre Parinti, unii o zicin intregime: „Doamne 
lisuse Hristoase, Fiul lui Dumnezeu, miluie§te-ma". 

159. in ms. Qhenoiu §i in ms. asemanatoare e impartit m 
§apte capete. in Filocalia greaca, ed. Ill, vol. IV, pp. 80-88, nu e 
impaitit in capete. 
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Altiijumatate: „Iisuse, Fiul lui Dumnezeu, miluie§te- 
ma", ceea ce este mai u§or pentru neputinta mintii. 
Cad aceasta nu poate sa zica in chip tainic, singura 
de la sine, „Domnul lisus", intru curatie §i in chip 
desavar§it, decat in Duhul Sfant (1 Cor. 12, 3). Altfel 
va face aceasta balbaindu-se ca un copil, neputand 
sa o zica articulat. Dar nu trebuie sa schimbe des 
cuvintele rugaciunii, din nepasare, ci cu ragaz, fara 
intrerupere‘®°. 

Iara§i, unii Parinti invata sa se faca rugaciunea 
cu gura, altii cu mintea. Eu o zic cu amandoua. Cad 
uneori slabe§te mintea a o grai, lenevindu-se; iar al- 
teori gura, De aceea trebuie sa ne rugam §i cu gura, 
§i cu mintea. Dar trebuie sa o spunem lini§tit §i fara 
zgomot, ca nu cumva glasul sa tulbure simtirea §i 
atenfia mintii §i sa le impiedice. Aceasta pana ce 
mintea, obi§nuindu-se cu lucrarea, va inainta in ea 
§i va lua putere de la Duhul sa se roage in intregi- 
me §i cu putere, Atunci nu mai e de trebuinta sa se 
rosteasca cu gura, dar nici nu se mai poate. Atunci 
ajunge sa se faca toata lucrarea numai cu mintea. 

Desprefelul cum trebuie tinuta mintea 

3. Afla ca nimeni nu poate de la sinesa tina mintea 
de nu va fi tinuta de Duhul. Cad este nestatornica, 
nu de la fire, pentru ca e pururea in mi§care, ci 
fiindca §i-a insu§it obi^nuinfa impra§tierii prin ne- 
purtare de grija, deprinzandu-se de la inceput cu 
aceasta. Cad prin calcarea poruncilor Celui ce 
ne-a nascut pe noi a doua oara, ne-am despartit de 

160. Schimbarea deasa a cuvintelor rugaciunii se face din 
nepasare, din lipsa efortului de concentrare, din lene. 
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Dumnezeu, pierzand simtirea intelegatoare a Lui 
§i unirea cu El intru simtire'®'. Alunecand mintea 
de acolo §i despartindu-se de Dumnezeu, e purtata 
in toate partile ca o roaba. Ea nu mai poate sa se 
opreasca aitfei, decat numai daca sesupune lui Dum¬ 
nezeu §1 e oprita de El §1 se une§te cu El cu veselie, 
rugandu-se Lui neincetat§i staruitor, marturisindu-1 
Lui, in fiecare zi, in chip intelegator toate cate am 
gre§it; atunci El iarta indata toate celor ce 1 se roaga 
cu smerenie §1 cu zdrobire de inima §i cheama pu- 
rurea numele Lui cel sfant. Caci zice: „Marturisiti-va 
Domnului §1 chemati numele cel sfant al Lui" (Ps. 
104, 3). Rasuflarea cu gura stransa tine mintea, 
dar numai in parte §i iara§i se impra§tie. Dar cand 
vine lucrarea rugaciunii, ea tine cu adevarat mintea 
la sine §i o vesele§te §i o libereaza din robie'®^. Se 
intampla insa uneori ca mintea se roaga §i sta m 
inima, dar cugetarea ratace§te §i se indeletnice§te 
cu altele. Aceasta nu se supune nimanui, decat nu¬ 
mai celor desavar§iti in Duhul Sfant, care au ajuns 
la neimpra§tierea in Hristos lisus. 

Despre alungarea gandurilor 

4. Mici un incepator nu poate alunga vreodata 
vreun gand daca nu-1 alunga Dumnezeu. Caci numai 

161. Me mtalnim iara§i cu „simtirea intelegatoare" sau „mint- 
ala", care e un contact nemijlocit al mintii cu Dumnezeu, decl §i 
o unire cu El, care nu se face fara ca Dumnezeu Tnsu§l sa ni se 
deschida cand ne-am curatit de gandurile §1 de impatlmlrea de 
alte lucruri. 

162. Dec! nu respiratia cu gura stransa aduna mintea din 
impra§tiere, ci rugaciunea sau legarea ei de gandui la Dum¬ 
nezeu, adica pomenirea deasa a numelui Lui. 
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cei puternici pot razboi §i alunga gandurile. Dar §i 
ace§tia nu de la ei alunga gandurile, ci impreuna cu 
Dumnezeu poarta razboiul impotriva lor, ca unii ce 
au imbracat toate armele Lui. 

lar tu, venind gandurile, cheama pe Domnul 
lisus des §1 cu staruinta §1 vor fugi. Gael nerabdand 
caldura inimii izvorata din rugaciune, fug ca arse 
de foc'®^. „Bate pe cei ce te razboiesc cu numele lui 
lisus", zice Scararul, flindca Dumnezeul nostru este 
foe ce mistuie toata rautatea (Deut. 4, 24). Domnul 
cel grabnic la ajutor „va face indata dreptate celor 
ce striga din tot sufletul catre El, ziua §i noaptea" 
(Luca 8, 7), 

lar cel ce nu are lucrarea rugaciunii le biruie 
Tn alt chip, urmand lui Moise. Caci sculandu-se §i 
mtinzandu-§i mainile §i privirea la cer, le pune pe 
fuga Dumnezeu msu§i. Pe urma, §ezand iara§l, 
incepe rugaciunea cu staruinta. De acest mij- 
loc se folose§te cel ce n-a dobandit inca putere in 
rugaciune. Dar §i cel ce are lucrarea rugaciunii, 
ridicandu-se adesea, i§i va intinde mainile pentru 
a cere ajutor impotriva patimilor trupe§ti, adica a 
trandaviei §i a curviei, patimile cele mai cumplite 
§i mai grele. Dar se ridica numai pufin §i iara§i se 
a§aza, ca sa nu fie amagit de catre vrajma§ul din 
vazduh, nalucindu-i mlntii vreo plasmuire de adevar. 
Caci numai cei curafi §i desavar§iti pot pazi mintea 
nevatamata §i fara gre§ala, fie ca o au in sus, fie in 
Jos, fie m inima, §i peste tot. 

163. Caldura inimii e de ordin spiritual. E infocarea Inlmii 
pentru Dumnezeu. E o lubire fata de Dumnezeu care covar§e§te, 
prin aliplrea mintii la El, atraefia oricarui alt gand. Dar ea pro¬ 
duce o caldura curata §i in inima sensibila (trupeasca). 
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Cum trebuie sa se cante 

5. Unii canta putin, altii mult, iar altii deloc. Tu 
nu canta nici mult, caci aceasta aduce tulburare, dar 
nici nu lepada cu totul cantarea, pentru mole§eala §i 
nepasarea care se nasc din aceasta. Ci urmeaza celor 
ce canta putin. Caci in toate cea mai buna e masura, 
dupa cuvantul inteleptilor. Cantarea multa este a celor 
ce se indeletnicesc cu faptuirea, pentru necuno§tinta 
§i pentru osteneala, nu a celor ce se lini§tesc, carora 
le ajunge sa se roage numai lui Dumnezeu, in Inima, 
§i sa se abtina de la ganduri. „Lini§tea, zice Scararul, 
este lepadarea intelesurilor sensibile §i inteligibile". 
Caci daca i§i de§arta mintea toata puterea in multa 
cantare, slabe§te de nu se mai poate ruga cu tarie §i 
cu sarguinta. „rioaptea, zice Scararul, da cele multe 
rugaciuni, iar cele putine cantarii". A§a trebuie sa faci 
§i tu. Cand vezi, §ezand in scaunul tau, ca lucreaza 
rugaciunea §i nu inceteaza de a se mi§ca in inima, nu 
o parasi ca sa te scoli sa canti, pana ce nu te va parasi 
ea cu bun rost, cand vine vremea. Caci parasind pe 
Dumnezeu inauntru, pentru ca, ridicandu-te, sa-1 
vorbe§ti in afara, te cobori de la cele inalte la cele de 
jos. Ba iti tulburi prin aceasta §i pacea mintii. Caci 
lini§tea (isihia), cum o arata numele, a dobandit prin 
lucrare obi§nuinta de a petrece in pace §i seninatate. 
Pentru ca Dumnezeu este pace (Efes. 2,14), dincolo de 
orice tulburare §i strigare, trebuie ca §i lauda noastra 
sa fie ingereasca §i nu trupeasca, precum ne este §i 
vietuirea. Cantarea cu strigare este semnul strigarii 
cu mintea. Ea ni s-a dat pentru lenevirea §i nepricepe- 
rea noastra, ca sa ne aduca la cele adevarate. Caci cei 
ce nu cunosc rugaciunea, care este, dupa Scararul, 
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izvorul virtutilor, ce uda, ca pe ni§te rasaduri, puterile 
sufletului, trebuie sa cante mult §i fara masura §i tot- 
deauna m multe feluri, neincetand niciodata, pana ce 
nu vor mainta de la faptuirea multa cu osteneala, la 
vedere. lar aceasta le vine dupa ce au aflat rugaciunea 
care lucreaza m launtrul lor. Fiindca alta este fapta 
lini§tii (isihiei), §i alta a vletii de ob§te. Dar fiecare se 
va mantui staruind in ceea ce a fost chemat. 

De aceea ma tern sa scriu, pentru cei neputincio§i, 
vazandu-te umbland in mijiocul lor. Gael tot cel ce se 
indeletnice§te cu rugaciunea pe baza celor auzite sau 
invatate din carti se pierde, ca unul ce nu §i-a gasit 
povatuitor. lar cel ce a gustat din bar trebuie sa cante 
cu masura, dupa cum spun Parintii, indeletnicindu- 
se cei mai mult cu rugaciunea; §i cand se leneve§te, 
sa cante sau sa citeasca scrierile despre faptuire ale 
Parintilor. Caci nu are corabia trebuinta de lopeti cand 
vantui intinde panzele, daruindu-i suflare prielnica 
pentru plutire pe marea sarata a patimilor. Mumai 
cand se opre§te, trebuie ajutata de lopefi sau trasa de 
o corabie mai mica. 

lar daca ne arata unii cu gand de gaiceava pe 
Sfintii Parinti sau chiar pe unii de aici ca au facut pri- 
veghere toata noaptea in picioare, cantand neintre- 
rupt, raspundem din Scripturi ca nu le sunt date tutu- 
ror toate cele desavar§ite, pentru lipsa de sarguinta 
§i de putere. Cu toate acestea, cele mici nu sunt nu- 
maidecat mici la cei mari, iar cele mari nu sunt nu- 
maidecat §i desavar§ite la cei mici. Ci numai m cei 
desavar§iti se lucreaza toate cu u§urinta. Caci nu toti 
sunt totdeauna acum sau au fost odinioara in treap- 
ta lucratoare. Mici n-au umblat toti pe aceea§i cale 
sau au tinut-o pana la sfar§it. Ci multi au trecut de la 
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treapta lucratoare la vedere §i s-au odihnit de la toa- 
te, aflandu-se intr-o sambata a legii duhovnice§ti (Ie§. 
20, 6)‘®\ Ei se veselesc numai in Dumnezeu, saturati 
de desfatarea dumnezeiasca, care nu le ingaduie sa 
cante sau sa cugete la altceva decat la har, ajun§i la 
extaz pentru o vreme §i la bunul cel mai din urma dln- 
tre cele dorite, primite in parte, ca o arvuna inca de 
aici. Altil insa s-au mantuit ramanand pana la urma in 
treapta lucratoare, ca, adormind in ea, sa primeasca 
rasplata m veacul viitor, lar altii au primit implini- 
rea in ceasul mortii §i de aceea au raspandit o buna 
mireasma dupa moarte, spre aratarea mantuirii lor, 
Ei au avut harul Botezului ca toti, dar mintea lor aflan¬ 
du-se in robie §i mtru necuno§tinta, n-au comunicat 
tainic cu el cat erau mca in viata'®^. Dar altii petrec in 

164. Sambata a fost folosita in scrisul ascetic ca simbol al 
odihnei de faptele §i de gandurile legate de lumea aceasta 
creata (Sf. Maxim Marturisitorul, Capete gnostice 11, 64-65, Filoc. 
rom., vol. 2, ed. 2008, p. 228). Sabatismul, sabatizarea, e numele 
acestei odihne m Dumnezeu inca pentru Sf. Apostol Pavel (Evr. 
4, 9). Sf. Qrigorie SinaituI vorbe§te §i el de aceasta „sabatizare" 
(aaPpaTlaavTe(;) m Dumnezeu a celor scapati de robia patimilor 
care muncesc pe oameni. La el odihna la sens de eliberare. El 
da o aplicare mai duhovniceasca sabatismului, ca la Sf. Maxim, 
avand mai mult mfelesul trecerii dincolo de lumea creata. 

165. nA-TipocpopTiSevTci; ev -c© Savdxa) are §i sensul de incredintare 
a lor m ceasul mortii, dar §i sensul de implinire a lor, de obtinere a 
plenitudinii prin Duhul Sfant. Karl Rahner vorbe§te de o ajungere 
deplina a omului m stapanirea sa, ca §i de o rotunjire a sa in ceasul 
mortii, prin ajungerea la totala con§tiinfa de sine (Theologie des 
Todes). Sf. Qrigorie SinaituI vorbe§te §i el de o implinire a omului 
in ceasul mortii, prin Dumnezeu. Dar la el vedem ideea ca mintea 
sau con§tiinta celor mai multi a ramas in cursul vietii in oarecare 
robie §i de aceea n-au putut comunica liber §i deplin cu harul. 
FaptuI acesta se realizeaza numai in ceasul moitii, cand, pe de o 
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amandoua, adica §i in cantare §i in rugaciune, avand 
un har imbel§ugat §i pururea in lucrare §i nefiind 
niciodata impiedicati de ceva. In sfar§it, altii au tinut 
pana la sfar§it mai ales lini§tirea, de§i erau neinvatati, 
indestulandu-se intelepte§te numai cu rugaciunea, 
ca unii ce erau unit! numai cu Dumnezeu. Caci cei 
desavar§iti, cum am spus, toate le pot in Cel ce-i 
intare§te pe ei, Hristos (Filip. 4, 13), a Caruia e slava in 
vecii vecilor. Amin. 

Despre mancare 

6. lar despre pantece, imparatul patimilor, ce sa 
zic? Daca poti sa-1 faci ca mort §i sa-1 amorte§ti, sa 
nu slabe§ti in aceasta lucrare. Pe mine m-a stapanit, 
iubitule, §i-i siujesc ca un rob. El este impreuna- 
lucratorul dracilor §i sala^ul patimilor. Prin el vine 
caderea noastra §i prin el mvierea, cand e pus in buna 
randuiala. Prin el am cazut din prima §i din a doua 
cinste dumnezeiasca. Caci stricandu-ni-se cea de la 
inceput, am fost innoiti iara^i in Hristos (prin Botez). 
Dar iata, am cazut din nou de la Dumnezeu, pentru 
nepurtarea de grija de porunci, care pazesc §i sporesc 
harul cand maintam. Am cazut, de§i, ne§tiind aceas¬ 
ta, ne mandrim, socotind ca suntem cu Dumnezeu. 

Parintii au spus ca sunt multe deoseblri intre tru- 
puri in privinta hranei. Unul are trebuinta de putina, 
altul de multa hrana pentru tinerea puterii sale fire§ti, 
fiecare indestulandu-se dupa puterea §i deprinderea 
lui. Dar cel ce se lini§te§te trebuie sa fie totdeauna 

parte, se elibereaza deplin §i ei in§i§i de robia patimilor, vazand 
de§ertaciunea lumii, pe de alta, ii face deplin stapani pe ei m§i§i 
harul cu care acum comunica deplin, neimpiedecati de lume. 
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in lipsire, nesaturandu-se. Caci tngreunandu-se sto- 
macui §i tulburandu-se prin aceasta mintea, nu mai 
poate zice rugaciunea cu tarie §i curatie. Ci biruita de 
somn, din pricina aburului multelor mancari, dore§te 
sa doarma degraba, din care pricina ii vin in minte 
in vremea somnuiui nenumarate naluciri. Drept ace- 
ea socotesc ca celui ce vrea sa dobandeasca mantu- 
irea §i se sile§te sa vietuiasca pentru Domnui, intru 
lini§te, ii ajunge o litra de paine, iar din apa §i vin, trei 
sau patru pahare la zi, Sa se imparta§easca apoi din 
mancarile care se nimeresc, din toate cate putin, la vre¬ 
mea cuvenita, dar sa ocoleasca saturarea. Facand a§a 
cu intelepciune, va putea scapa de infumurare, deoa- 
rece s-a imparta§it din toate. Sa nu se scarbeasca de 
fapturiie lui Dumnezeu, care sunt bune foarte, ci sa-I 
multumeasca pentru toate. Aceasta este socotinta ce- 
lor intelepti. Dar ceior slabi in credinta §i la suflet, le 
este mai de folos sa se abtina de la unele mancari. Lor 
le-a poruncit Apostolul sa manance legume, deoare- 
ce nu cred cu tarie ca-i paze§te Dumnezeu. 

Dar ce sa-ti spun tie, care mi-ai cerut canon foarte 
greu, batran fiind? Mu pot tine cei mai tineri cumpana 
§i masura; cum o vei tine tu? De aceea ti se cuvine 
sa-fi pastrezi in mancare libertatea in toate. iar daca 
e§ti biruit mancand mai mult, caie§te-te §i incepe 
iara§i §i sa nu incetezi a face a§a pururea, cazand §i 
ridicandu-te, invinovatindu-te totdeauna pe tine, §i 
nu pe altul. Astfel vei avea odlhna (Inf. Sir. 22, 14), 
ca§tigand intelepte§te biruinta prin caderi, cum zice 
Scriptura. Dar nu trece hotarul pe care ti 1-am pus ina- 
inte, §i-ti ajunge tie. Caci nu intaresc trupul celelalte 
mancari, cat il intare§te imparta§irea de paine §i de 
apa. De aceea a zis proorocul, nedand nici un pret 
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celorlalte: „Fiul omului, cu cumpana sa mananci pai- 
ne ta §i cu masura sa bei apa ta" (lez. 4, 10-11). 

Trei hotare are mancarea: infranarea, indestula- 
rea §i saturarea. Infranarea sta in a se scula cineva 
flamand de la masa; mdestularea, in a manca atata 
cat sa nu ramana flamand, dar nici sa nu se ingreu- 
neze; iar saturarea sta in a se ingreuna putin. lar daca 
mai mananca cineva dupa ce s-a saturat, a deschis 
poarta lacomiei pantecelui, prin care intra curvia. Tu, 
§tiind acestea cu de-amanuntul, alege ce e mai bun 
dupa puterea ta, netrecand hotarele. Caci numai cei 
desavar§iti sunt m stare, dupa Apostol, a §i flamanzi, 
§i a se §i satura (Filip. 4, 12), §i a avea putere m toate. 

Despre amagire §i despre alte multe lucruri 

A§ vrea sa §tii cu de-amanuntul §i despre amagire, 
ca sa te paze§ti de ea, ca nu cumva dus de ne§tiinta sa 
te vatami foarte tare §i sa-ti pierzi sufletul. Deoarece 
lesne inclina voia libera a omuiui spre cele contrare; 
§i mai ales a celor ce lucreaza ca de la ei. Caci dra- 
cii obi§nuiesc sa fie aproape de ei §i imprejurui celor 
incepMori §i a celor ce se povatuiesc dupa regula pro- 
prie (idioritmici). Ei le intind acestora curse de gan- 
duri §i sapa gropi pentru caderi §i piasmuiesc naluciri 
pierzatoare. Fiindca cetatea ior e sub stapanirea bar- 
barilor §i nu trebuie sa ne miram de s-a ratacit careva 
sau de §i-a ie§it din minti, sau de a primit sau prime§te 
amagirea, sau vede §i spune, din lipsa de cercare §i 
din ne§tiinta, iucruri straine de adevar §i necuvenite. 
Caci adeseori, vorbind cineva despre adevar fara sa 
aiba invatatura, spune, fara sa-§i dea seama, uneie in 
locul altora, ne§tiind sa spuna a§a cum este. In chipul 
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acesta a tulburat pe multi §i a pricinuit multa ocara 
batjocura celor ce se lini§tesc‘®®. 

Dar nu trebuie sa ne miram daca se ratace§te vre- 
un incepator, chiar dupa multa osteneala. Fiindca 
s-a intamplat aceasta multora, §i in vremea noastra 
§1 odinioara, dintre cel ce L-au cautat pe Dumnezeu. 
Gael pomenirea lui Dumnezeu sau rugaciunea cu 
mintea este mai inalta decat toate lucrarile. Ea este 
§i capetenia virtutilor, fiind dragoste de Dumnezeu. 
lar cel ce vrea sa intre la Dumnezeu cu neru§mare §i 
cu multa cutezanta §1 se sile§te sa-L marturiseasca 
in chip curat §1 sa-L dobandeasca in sine fara sa se fi 
curatit, e lesne omorat de draci, de 11 se va ingadui. 
Gael cautand cu indrazneala §1 cu obraznicie cele 
ce tree de starea lui (Int. Sir. 3, 20), urmare§te cu 
ingamfare sa ajunga la ele mainte de vreme. Dar 
Domnul privind adeseori cu milostivire cat suntem 
de cutezatori fata de cele malte, nu mgaduie sa fim 
ispitlti, ci vole§te ca fiecare, recunoscandu-§i man- 
dria sa, sa se intoarca de la sine, mainte de a se face 
ocara draciior §i de ras sau de plans intre oameni. 
Gu deosebire se milostive§te El de cel ce cauta acest 
minunat lucru cu indelunga-rabdare, cu smerenie §i 
mai ales cu supunere §i cu mtrebare la cei mcercati, 
ca nu cumva sa culeaga, fara sa bage de seama. 


166. S-ar putea ca aici sa se faca aluzie la Varlaam, care a luat 
tn ras pe isiha^ti §1 in a caror aparare a scris Sf. Qrigorie Palama. 
Dar s-ar putea sa se faca aluzie §i la cei ce din ne§tiinta infati§au 
rugaciunea pe care pretindeau ca o practica, intr-un mod care 
a provocat batjocurile iui Variaam. Oare nu din cauza aceasta 
s-a retras Qrigorie Sinaitul in muntii departati ai Paroriei, unde 
a putut predica netulburat rugaciunea mintii In modul cel mai 
autentic, atragand o muitime de ucenici dornici sa o deprinda? 
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in loc de grau, spinl, §i sa afle in loc de dulceata, 
amaraciune §i in loc de mantuire, pierzanie. Caci 
numai cei puternici §i desavar§iti pot sa lupte tot- 
deauna cu dracii §i sa intinda impotriva lor nemce- 
tat sabia Duhului, care este cuvantui lui Dumnezeu 
(Efes. 6, 17). lar cei neputincio§i incepatori sa se 
foloseasca, cu evlavie §i cu frica, de fuga, ca de o 
intaritura sa nu primeasca razboiul, tndraznind 
inainte de vreme, caci numai a§a scapa de moar- 
te. Deci tu, daca te lini§te§ti bine, a§teptand sa fii 
cu Dumnezeu, sa nu prime§ti niciodata orice ai ve- 
dea cu simturile sau cu mintea, sau in afara, sau 
inauntru, fie chiar chipul lui Hristos, sau vreun in- 
ger, zice-se, sau al vreunui sfant, sau sa-fi naluce§ti 
sau sa intipare§ti vreo lumina in mintea ta. Caci §i 
mintea insa§i are de la sine, prin fire, puterea de a 
plasmui naluciri §i u§or poate plasmui inchipuirile 
celor dorite in cei ce nu iau aminte cu de-amanuntul 
la aceasta, aducandu-§i vatamare ei in§i§i. Dar §i 
amintirea unor lucruri bune sau rele obi§nuie§te 
sa se intipareasca in simtirea mintii §i sa o faca 
sa faureasca naluci. Unul ca acesta a ajuns rob al 
nalucirilor (fantezist), nu isihast. De aceea, ia amin¬ 
te sa nu te increzi in ceva, incuviintand degraba, 
chiar daca e ceva bun, inainte de a Tntreba pe cei 
Tncercati §i mai inainte de multa cercetare, ca sa nu 
te vatami. Ramai mai bine greoi fata de acel lucru, 
pazindu-ti totdeauna mintea fara culoare, fara chip 
§i fara forma. Caci adeseori se trimite ceva de felul 
acesta §i de la Dumnezeu spre cercare, pentru a lua 
cununa, dar multi se vatama. Fiindca Domnul nos- 
tru vrea sa cerce vointa noastra libera, sa vada in ce 
parte inclina. 
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Cel ce vede ceva cu intelegerea, cu simtirea, chiar 
de ar fi de la Dumnezeu, daca o prime§te fara sa mtre- 
be pe cel cercati, u§or se amage§te sau se va amagi, 
ca unul ce o prime§te cu u§urinta. Incepatorul trebu- 
ie sa ia aminte la lucrarea inimii, care nu amage§te, 
iar toate celelalte sa nu le primeasca, pana nu va 
dobandi pacea de la patimi. Gael Dumnezeu nu se 
supara pe cel ce ia aminte la sine cu de-amanuntul de 
teama amagirii, chiar daca acesta n-ar primi nici 
ceea ce trimite El, fara multa intrebare §i cercetare; 
ci mai degraba il lauda ca pe un intelept 

Dar nu trebuie sa fie intrebati toti, ci unui incer- 
cat §i povafuitor al altora, cu viata luminata, care 
e sarac, dar imbogate§te pe multi, dupa Scriptura 
(2 Cor. 6, 10). Caci multi necercati au vatamat pe 
multi lipsifi de minte, a caror osanda o vor avea dupa 
moarte. Caci nu tuturor le este dat sa povatuiasca 
§i pe altii, ci numai celor carora li s-a daruit puterea 
dumnezeiasca de a deosebi, dupa Apostol, duhuri- 
le (1 Cor. 12, 10), puterea prin care sa desparta raul 
de bine cu sabia cuvantuiui (ratiunii). Fiecare are 
cuno§tinta §i puterea sa de deosebire, fie de la fire, 
fie prin cercare, fie din mvatatura. Dar nu o au toti 
pe cea a Duhului. De aceea a zis inteleptui Isus ai lui 
Sirah: „Cei ce sunt in pace cu tine, sa fie multi, dar 
sfatuitorii tai, unul dintr-o mie" (Int. Sir. 6, 6). Insa nu 
putina osteneala se cere pentru a afla un povatuitor 
care sa nu gre§easca nici in lucruri, nici in cuvinte, 
nici in cugetari. lar semnul ca nu gre§e§te nu este 
altul decat sa aiba marturia Scripturii in ceea ce face 
§i cugeta §i sa fie cumpatat in ceea ce cugeta. Caci 
nu putina nevointa se cere pentru a ajunge cineva in 
chip invederat la adevar §i a se curati de toate cele 
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potrivnice harului. Fiindca §i diavolul obi§nuie§te 
sa-§i arate, mai ales in cei incepatori, amagirea lui 
sub chipul adevarului §i sa dea indemnurilor lui rele 
infati§area unor sfaturi duhovnice§ti. 

De aceea, cel ce se sile§te sa ajunga la rugaciunea 
curata trebuie sa umble in lini§te, cu multa frica, cu 
plans §i cu povatuire dobandlta prin intrebarea celor 
cercati. Trebuie sa planga pururea pentru pacatele 
sale, intristandu-se §i temandu-se ca nu cumva sa fie 
osandit §i despartit de Dumnezeu, acum sau in vea- 
cul viitor. Cand diavoiui vede pe cineva petrecand in 
plans, nu ramane acolo, infrico§andu-se de smerenia 
ce se na§te din pians'®^. Dar pe cei ce-§i inchipuie ca 
va ajunge ia ceie inaite prin parerea de sine, purtat de 
un dor satanic §i nu adevarat, ii leaga cu u§urinta in 
mrejeie saie, ca pe o siuga a sa. De aceea trebuie sa tii 
piansui ca o mare arma in rugaciune, ca sa nu cazi din 
bucuria rugaciunii in parerea de sine, ci alegandu-ti 
intristarea bucuroasa'®®, sa te paze§ti nevatamat. 


167. Smerenia tnfrico§eaza pe diavol pentru taria ei inte- 
meiata pe adevarul in privinta raportului intre micimea noastra 
§i marimea cople§itoare a lui Dumnezeu. Dimpotriva, mandria 
n-are fermitate m afirmarea de sine a omului, pentru ca nu se 
bazeaza pe o cunoa§tere a adevarului pozifiei sale reale in ra- 
port cu Dumnezeu, iar adevarul acesta va darama pana la urma 
inaltarea lui neintemeiata pe nimic consistent. 

168. „intristarea bucuroasa" (xapo^ujui) este o noua expresie 
paradoxala, alaturi de „betia treaza", de „stabilitatea mobila" 
etc., venite de la Grigorie de Nyssa. Expresia aceasta o gasim la 
loan Scararul sub forma .,plansului pricinuitor de bucurie" (xapo- 
jtoiov TtevSoq). Ea e inrudita §i cu „moartea sau crucea de viata 
facatoare", atat de frecventa in cre§tinlsm. intristarea aceasta 
e bucuroasa pentru ca e impreuna cu iubirea lui Dumnezeu, cu 
simtirea Intensa a puterii Lui. De aceea ea nu e intristarea fara 
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Rugaciuneanein§elatoare,calduraimpreunatacu 
rugaciunea lui lisus. Care a aruncat foe pe pamantul 
(Luca 12, 49) inimii noastre, este caldura care arde 
patimile ca pe ni§te scaieti §i sade§te veselie §i pace 
in suflet Ea nu se abate nici la dreapta, nici la stan- 
ga, ci rasare in inima ca un izvor de apa din Duhul de 
viata facator. Dore§te §i tu sa o afli §i sa o dobande§ti 
§i sa o ai numai pe aceasta m inima ta, pazindu-ti 
mintea fara naluciri §i goala de intelesuri §i de gan- 
duri. §i nu te teme. Caci Cel ce a zis: „lndrazniti, 
Eu sunt, nu va temeti" (Matel 14, 27), este §i cu noi, 
daca-L cautam, ca sa ne sprijineasca totdeauna. 
Nu trebuie sa ne fie frica sau sa suspinam chemand 
pe Dumnezeu. 

lar daca unii s-au ratacit, vatamandu-se la minte, 
baga de seama ca au patimit aceasta din ascultare 
de voia lor §i din inalfarea cugetului. Cel ce cauta pe 
Dumnezeu intru supunere, cu intrebare §i cu smerita 
cugetare, nu se va vatama niciodata, cu harul lui 
Hristos, Care vrea ca toti oamenii sa se mantuiasca 
(1 Tim. 2, 4). lar daca se intampla vreo ispita, ea 
vine pentru cercare §i pentru cununa §i are dupa ea 
degraba ajutorul lui Dumnezeu, care a mgaduit-o 
pentru pricini pe care singur El le §tie. Pe cel ce 
vietuie§te drept §i umbla fara prihana §i leapada 
placerea de la oameni §i cugetarea semeata, chiar 

nadejde a singuratatii, a sentimentului de parasire definitiva, a 
ie§irii din legatura cu izvorul vietii adevarate, pe care o are cel ce 
nu se poate pocai. Totul in cre§tinism e o complexa coincidentia 
oppositorum. A vedea acest caracter al realitatii e semnul unei 
maturitati de gandire, de intelegere, de experienta a realitatii spi- 
rituale in toata complexitatea ei, al unei maturitati pe care nu o are 
un rationalism simplificator de tipul lui sau-sau (entweder-oder). 
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daca toata multimea dracilor ar mi§ca impotriva lui 
nenumarate ispite, nu-1 vor vatama, cum zic Parintii. 
lar cel ce umbla cu obraznicie dupa sfatul lui va suferi 
cu u§urinta vatamare. De aceea, cel ce se lini§te§te 
e dator sa tina pururea calea imparateasca. Fiindca 
trecerea peste masura, in toate, e urmata cu u§urinta 
de parerea de sine, din care se na§te amagirea. 

Infraneaza saltarea mintii strangand putin gura in 
rugaciune, §1 nu rasuflarea narilor, ca cei neinvatati, 
ca sa nu te vatami, umflandu-te*®®. 

Trei sunt virtutlle lini^tii (isihiei) pe care trebu- 
ie sa le pazim intocmai §i sa ne cercetam in fiecare 
ceas daca petrecem totdeauna in ele, ca nu cumva, 
furati de uitare, sa umblam afara din ele. lar acestea 
sunt: infranarea, tacerea §1 ocararea de sine, adica 
smerenia. Gael acestea le cuprlnd pe toate celelalte 
§1 se pazesc una pe alta. Din ele se na§te rugaciunea 
§1 create necontenit. 

Inceputul harului, care vine din rugaciune la cei 
ce se indeletnicesc cu ea, se arata in multe feluri, ca 
§i impartirea Duhului, care se face aratat §i cunos- 
cut dupa voia Lui, cum zice Apostolul (Evr. 2, 4). El 
se arata §1 in noi, dupa pilda lui Hie Tesviteanul. In 

169. Prin infranarea „saltarii mintii" intelege tinerea mintii 
intr-o stabilitate, menfinerea cugetarii in pomenirea neince- 
tata a lui Dumnezeu. lar ca mijioc recomanda strangerea putin 
a gurii, nu a narilor, cum recomanda „metoda" care circula sub 
numele Sf. Simeon Noul Teolog, in care se spune: „Strange deci 
§i tragerea aerului pe nari, ca sa nu respiri u§or". Sf. Grigorie 
Sinaitul spune ca aceasta o faceau „cei neinvatati" (dna9el(;). Se 
vede §i de aici ca „metoda" de sub numele lui Simeon a fost con- 
siderata chiar de Grigorie Sinaitul ca avand expresii interpolate 
de cei neinvatati. 
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unii vine ca duh de temere, surpand muntii patimi- 
lor, zdrobind pietrele (3 Regi 19, 11), adica inimile 
invarto§ate, incat cad de frica §i trupul li se face ca 
mort. In altii se arata ca un cutremur (cum se spu- 
ne in acela§i loc), apoi ca o veselie, pe care Parintii 
au numit-o mai limpede §i saltare. In cei dintai se 
arata nematerial §i fiintial in cele dinauntru; caci 
nefiintialul §i neipostaticul nici nu este'^°. In altii, in 
sfar§it, Dumnezeu produce o adiere subtire §i pa§nica 
de lumina (cum se spune tot la locul acela), mai ales 
in cei ce au inaintat in rugaciune. In ace§tia Hristos 
Iocuie§te in inima, dupa Apostol (Efes. 3, 17), §i Se 
arata tainic in Duh. De aceea a zis Dumnezeu catre 
Hie in munteie Horeb ca Domnul nu este nici in vifor, 
nici in cutremur, adica in lucrarile din parte din cei 
incepatori, ci in adierea subfire de lumina, aratand 
desavar§irea rugaciunii'^*. 

Ce va face cineva cand dracul se preface in inger 
de iumina (2 Cor. 11, 14) §i amage§te pe om? 

Intr-un asemenea caz, ii trebuie omului multa pu- 
tere de deosebire ca sa cunoasca despartirea intre 
bine §i rau. Deci nu te increde repede §i cu u§urinta in 
astfel de aratari, ci ramai greoi §i tine binele cu multa 
cercare, iar raul leapada-1 (1 Tes. 5, 21-22). E§ti dator 
sa cerci §i sa deosebe§ti, §i apoi sa crezi. Cunoa§te 
ca roadeie haruiui sunt vadite, §i chiar daca se 

170. Harul se traie§te ca o iradiere din Persoana Cuvantului, 
deci din fiinta Lui, nu ca ceva inconsistent, ca un accident fara 
temelie in Dumnezeu. Un har fara baza in fiinta §i in ipostasul 
Cuvantuiui nici n-ar exista. 

171. In adierea sub^ire de lumina se arata desavar§irea 
rugaciunii, caci ea e semnul odihnei ferme a minfii in Dum¬ 
nezeu. Unde mai e vifor §i agitatie, sufietul mca nu s-a statornicit 
pe deplin in Dumnezeu. 
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preface, dracul nu poate sa aduca blandete, 
ingaduinta, smerenie, ura fata de lume, nici nu facesa 
mceteze placerile §i patimile. Toate acestea sunt roa- 
dele harului. lar roadele aceluia sunt: mfumurarea, 
mandria cugetului, la§itatea §i tot pacatul. Din roade 
pofi cunoa§te, a§adar, lumina ce lumineaza m sufletul 
tau, daca e a lui Dumnezeu sau a Satanei. Salata este 
asemenea macri§ului la vedere §i otetul asemenea vi- 
nului, dargatlejul lecunoa§tedin gustare§i deosebe§te 
pe fiecare (Inf. Sir. 36, 18-19). A§a §i sufletul, daca are 
puterea de a deosebi, cunoa§te din simtirea mintii 
darurile Duhului Sfant§i nalucirile Satanei 

Trebuie sa §tii insa ca amagirea incepe din trei pri- 
cini: din mandrle, din pizma dracilor §i din ingaduinta 
povafuitoare a lui Dumnezeu. lar pricinile acestora 
sunt: a mandriei, u§uratatea mintii; a pizmei draci- 
lor, sporirea; a ingaduintei lui Dumnezeu, pacatul. 
Amagirea care vine din mandria noastra §i din pizma 
dracilor se tamaduie§te u§or cand omul se smere§te. 
Dar cea care este din ingaduinta lui Dumnezeu 
ramane de multe ori pana la moarte. 

Trebuie sa mai §tii §i aceasta, ca dracul mandri¬ 
ei prezice §i prooroce§te multe celor ce nu iau amin- 
te bine la inima. De aceea tu, frate, sa fii totdeauna 
gata pentru razboiul dracilor. §i de vezl aratandu-se 
deodata vreo nalucire, sa nu te tulburi; fie ca vezi vreo 
sabie scoasa ca sa te tale, fie vreun sfe§nic aprins ca 
sa te arda, fie vreo fata salbatica §i urata de arap sau 

172. Aid se termina textul paleogrec in Filocalia greaca 
(ed. Ill, vol. IV, pp. 80-88). In vol. V, acest text, impaitit de unele 
manuscrise romane§ti Tn §apte capete, s-a repetat In limba neo- 
greaca (pp. 90-103), dar are ?i urmatoarea continuare, pe care o 
traducem §i noi tn Filocalia romaneasca. 
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de balaur sau altceva de felul acesta, sa nu te tulburi 
§i sa nu te infrico§ezi, ci stai cu curaj §i marturise§te 
marturisirea cea buna sau „Iisuse Hristoase" §i u§or 
vei vedea biruinta §i fuga §i disparitia vrajma§ilor tai. 

Sa mai §tii §i aceasta viclenie pe care o savar§esc 
de multe ori dracii. Ei se impart in doua. §i unil vin 
asupra ta ca sa te ispiteasca repede. daca te vad 
cerand ajutor, altii se arata ca ingeri §i alunga repede 
pe cei dintai, §i aceia se fac ca s-au speriat §i fug, ca sa 
te m§ele sa te inchini ca unor sfinti ingeri celor ce au 
alungat, chipurile, pe draci. 

De multe ori iara§i iti arunca ganduri bune §i te 
mi§ca sa te inchini impotriva celor ce se arata ca sa 
te ispiteasca sau sa li te opui. §i cand o faci, se pre- 
fac ca au fost alungafi de cuvantul tau §i fug ca sa te 
mandre§ti §i sa crezi ca ai inaintat §i ai inceput sa 
biruie§ti gandurile §i sa alungi pe draci 


173. Partea aceasta e luata ca idee din Scara. De altfel, toata 
partea practica din Qrigorie Sinaitui e influentata tn mod princi- 
pai de aceasta scriere a lui loan Scararul. 
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Via^a §i scrierile 
SflUitiilui Grigorie Palama 

^xperienta isihasta a intalnirii cu Hristos in lumina 
prin rugaciunea inimii a fost provocata de critica 
f^acuta de calugarul Varlaam, venit din Occident, sa- 
§i dea o fundamentare teologica. Exponentul ei, prin 
care §i-a realizat aceasta fundamentare, a fost Sfan- 
tul Grigorie Palama. Acest lucru a fost pe de o parte 
un bine, caci fara aceasta fundamentare experienta 
isihasta nu §i-ar fi asigurat poate o continuitate sau ar 
fi fost expusa la fel de fel de interpreter! bizare, 

Dar critica inspirata de o gandire scolastica 
intelectualista - care cu infocarea oricarei mi§cari 
nou-nascute afirma cu unilateralitate simplista unita- 
tea lui Dumnezeu, fara o intelegere pentru experienta 
reala a Lui §i pentru intelegerea mai supla §i mai 
compiexa a lui Dumnezeu, pe care ea o necesita - a 
facut §i pe aparatorul teologic al acestei experiente 
sa formuleze doctrina despre Dumnezeu, implicate 
in aceaste experiente, intr-un mod care li se perea 
adversarilor ce nu se conciliaze cu unitatea lui Dum¬ 
nezeu, ai cerei sustinetori ei se socoteau. 

lar aceasta a adancit §i prelungit distanta din- 
tre gandirea teologice occidentaie - pe care critl- 
cii experiente! isihaste pretlndeau ce o reprezinte 
§i care a fost acceptate ca atare in Occident - §i cea 
reseriteane. 

Vom incerca la sfar§itul acestei introducer! §i in 
notele ia scrierile lui Palama traduse in acest volum se 
aretem ce cele doue moduri de formulare a inveteturii 
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despre Dumnezeu implica m ele posibilitati de con- 
ciliere sau ca SfantuI Qrigorie Palama nu contesta in 
fond unitatea lui Dumnezeu cand vorbe§te de lucrarile 
necreate, nedespartite de fiinta Lui. 

SfantuI Qrigorie Palama s-a nascut in anul 1296, 
din parinti de neam ales §i de o remarcabila evlavie, 
care se mutasera din Asia Mica m Constantinopol ina- 
inte de a avea copii. La varsta de §apte ani a ramas 
orfan de tata, impreuna cu alti patru frati (doi baieti 
§i doua fete). El a primit o educatie aleasa in palatui 
imparatesc, fiind ajutat §i el §i fratii sai de imparatul 
Andronic 11 Paleologul. 

Inca de la varsta adolescentei a stat in legatura 
cu monahii §i a inceput sa duca o viata de asceza, 
postind, priveghind mult, infranandu-se de la multa 
mancare. Cel mai bun invafator i-a fost Teolipt, ajuns, 
dupa o vietuire la Athos, mitropolit al Filadelfiei, dar 
petrecand mai mult in Constantinopol. Acela 1-a in- 
trodus cel dintai in disciplina trezviei §i a rugaciunii 
mintii. La varsta de douazeci §i unu de ani (prin 1317), 
tanarul Qrigorie pleaca cu cei doi frati ai sai la Athos, 
dupa ce instaleaza Tntr-o manastire din Constantin¬ 
opol pe mama §i pe surorile sale. In Athos a devenit 
ucenic al batranului monah nicodim, care traia pe 
langa manastirea Vatoped. Acesta il §i tunse pe Qrigo¬ 
rie curand in monahism. Dupa trei ani, batranul Mico- 
dim muri, iar tanarul Qrigorie se muta (pe la 1321) in 
Lavra Sfantului Atanasie, continuand viata de ascet. 
Dupa alti trei ani (prin 1324) se a§eaza intr-un loc re- 
tras, numit Qlosia, unde un grup de isiha§ti se exer- 
cita in asceza §i in rugaciunea mintii, sub calauzirea 
unui monah, Qrigorie, de origine din Constantino¬ 
pol. Desele incursiuni ale turciloril silira pe Qrigorie, 
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dupa doi ani (prin 1326), sa se mute cu grupul intreg 
de doisprezece monahi isiha^ti la Salonic. Aici e hi- 
rotonit preot §i apoi se retrage cu intreg grupul intr- 
un schit de pe muntele de langa Veria, intr-o regiune 
de aromani. Dupa cinci ani (prin 1330-1331), silit de 
desele incursiuni ale sarbilor, se duce iara§i la Athos, 
a§ezandu-se m schitul Sfantul Sava de langa Marea 
Lavra. Incepu sa tina predici §i sa scrie. 

In 1334 sosind in Constantinopol ni§te domini- 
cani ca sa discute cu ortodoc§ii chestiunea unirii 
Bisericilor, un tanar venit cu cativa ani inainte din 
Calabria §i devenit aici monah, cu numele de Varlaam, 
ca sa ca§tige simpatia ortodoc§ilor, care-1 banuiau de 
catolicism ascuns, scrie mai multe tratate despre pur- 
cederea Sfantului Duh, aparand teza ortodoxa despre 
un singur principiu in Sfanta Treime, dar intr-un mod 
care relativiza diferenta dintre ortodoc§i §i catolici, 
sustinand ca Tatal §i Fiul comunica atat de strans 
mtreolalta, meat nu se poate nega Fiului o participare 
la actul prin care Tatal purcede pe Duhul Sf^ant. El mai 
afirma ca in Scriptura nu se poate gasi o dovada pen- 
tru pozitia ortodoxa sau catolica, dar printr-o astfel de 
mtelegere dialectica a raportului dintre Tatal §i Fiul 
se pot impaca cele doua pozitii: purcederea Duhului 
Sfant din Tatal ca unic principiu, cu purcederea din 
Tatal §i Fiul; prima pozitie poate fi afirmata intrucat 
Tatal a unicul izvor in Treime, a doua, pe baza stran- 
sei uniri a Fiului cu Tatal. 

Prietenii Sfantului Qrigorie Palama din Salonic, 
unde se afla atunci Varlaam, scrisera aceluia cu pri- 
vire la teza lui Varlaam, cerand sa-i lamureasca m 
privinta ei. Astfel Qrigorie Palama scrie doua tratate 
despre purcederea Sfantului Duh, m care respinge 
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relativismul lui Varlaam, adica metoda „dialectica", 
prin care voia sa impace ceie doua pozitii. Palama 
apara metoda „demonstrativa", afirmand ca m Sfan- 
ta Scriptura §i in operele Sfintilor Parinti avem dovezi 
dare pentru invatatura ortodoxa. Tratatele acestea 
au fost scrise pe la 1335'. Ele au fost urmate pe la 
1336 §i 1337 de doua scrisori, catre Achindin §i catre 
Varlaam, in aceea§i chestiune^. 

Aceste scrisori, care li scadeau prestigiul, 
iritandu-1,1-au facut pe Varlaam sa porneasca atacul 
impotriva islha§tilor, despre care §tia ca sunt prie- 
teni ai lui Palama^. 

Varlaam a scris prin 1337 trei tratate contra isi- 
ha§tilor. Palama a raspuns, prin 1338, atacurilor din 
ele, fara sa numeasca pe autorul lor, cu trei tratate 
corespunzMoare. Ele sunt intitulate: 

1. Aceste tratate se numesc Aoyoi d7io5eiKTiKoi 6i)o Tcepi 
EKTiopedaecoq xov 'Aylot) llvedpatoq, ed. Hristou, op. cit, vol. I, pp. 
10-153. Ele au fost traduse in romane^te de Qrigorie, mitropoli- 
tul Ungrovlahiei, sub titlul Doua cuvinte doveditoare despre pur- 
cederea Sfantului Duh, Buzau, 1832. 

2. Epistola I catre Achindin, ed. P. Hristou, op. cit, pp. 203-219; 
Epistola a doua catre Achindin, op, cit, pp. 220-214; Epistola I catre 
Varlaam, op. cit, pp. 224-253, Epistola a doua catre Varlaam, op. 
cit, pp. 260-312. Despre data tuturor acestor §ase scrieri a se ve- 
dea la P. Hristou, op. cit, p. 180. Mentionam ca admitea §i Palama 
o eventuala folosire a expresiei „prin Fiul", dar in sensul unei „odih- 
niri eterne a Duhului in Piul", in baza careia Duhul straluce§te sau e 
trimis celor vrednici prin Fiul. Palama reia astfel teza dezvoltata de 
patriarhul Qrigorie Cipriotul (1283-1284) (Tratatul /, la Hristou, op. 
cit, vol. 1, pp. 35-39, §i Introducerea lui Hristou, op. cit, p. 17). 

3. P. Hristou, op. cit, p. 316. Despre toata viata §i lupta Sf. 
Qrigorie Palama a se vedea Pr. D. Staniloae, Viata §i invatatura 
Sfantului Qrigorie Falama, Sibiu, 1938(reedit., EIBMO, Bucure^ti, 
2006). 
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Frimul tratat dintre cele dintai, pentru cei ce 
uietuiesc cu sfinfenie in isihie. Tntrucat §i pana la ce 
grad e folositoare indeletnicirea cu §tiintele. 

Al doilea tratat dintre cele dintai, pentru cei ce 
uietuiesc cu sfintenie in isihie. Fentru cei ce voiesc sa 
ia aminte la sine in isihie nu e fara folos sa se sileasca 
a-ti tine mintea inlauntrul trupului. 

Al treilea tratat din randul intai, pentru cei ce 
uietuiesc cu sfintenie in isihie. Despre lumina §i lumi- 
narea dumnezeiasca, despre sfanta fericire §i despre 
desauar§irea cea intru tlristos^. 

Eleraspundeauunortratatecutitluriasemanatoare 
aleluiVarlaam: 1) Despre §tiintesau despre cunoa§tere 
sau despre dobandirea intelepciunii; 2) Despre 
rugaciune sau despre desauar§irea omeneasca §i 
3) Despre lumina^. 

Cand vazu raspunsurile lui Palama, Varlaam, cu- 
prins de teama, retu§a cate ceva din scrierile lui, 
§terse numele de omfalopsichi, renunta sa numeasca 
fenomenele traite de isiha^ti ca demonice, nu- 
mindu-le naturale. Era un fel de noua redactare a 
acelora§i scrieri. Palama raspunse §i acestei noi for¬ 
me a triadei lui Varlaam cu alte trei tratate. Socotind 
ca aceasta e ultima forma a atacurilor lui Varlaam, 
Palama intitula raspunsurile sale: „cele din urma". 
Titlurile lor sunt: 

Frimul tratat al celor din urma, pentru cei ce se 
dedica cu eulauie isihiei. Expunerea §i combaterea ce¬ 
lor scrise de filosoful Varlaam contra celor ce uietuiesc 
cu eulauie in isihie. Care este cuno§tinta cu adeuarat 

4. Edita te de P. Hristou, op. cU., vol. I, pp. 361 -392; pp.393-408; pp. 
409-463. Ultimele doua traduse m rom. de Pr. D. Staniloae, op. cit. 

5. Ed. P. Hristou, op. cit, pp. 466-506; 507-546; 537-613. 
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mantuitoare §i cautata cu multa dorinta de monahii 
adevarafi sau impotriva celor ce zic despre cuno§tmta 
din §tiintele din afara ca ar fi cu adevarat mantuitoare. 

Tratatul al doilea al celor din urma, pentru cei ce 
se dedica cu evlavie isihiei. Despre rugaciune. 

Tratatul al treilea al celor din urma, pentru cei ce 
se dedica cu evlavie isihiei. Despre lumina sfanta^. 

Acestea au aparut prin 1339, pe cand Varlaam 
era dus la Avignon ca sol al imparatului catre papa 
sau era in ajunul plecarli. Inca in cursul calatoriei de 
intoarcere de la Avignon, la oprirea in Italia^, proba- 
bll indemnat de catolicii de acolo, Varlaam a alcatuit 
un al doilea rand de trei tratate contra isiha§tilor, 
intitulandu-le de asta data Contra masalienilor. Ma- 
salieni se numeau bogomilii, dintre care exista cate 
unul in mod camuflat §i printre monahi, care repe- 
tau continuu unica rugaciune „Tatal nostru", pretin- 
zand ca vad esenta dumnezeiasca. Intors din Apus in 
octombrie 1340, Varlaam se duce la Constantinopol, 
unde, conform amenintarii din prefata acestor ulti- 
me tratate, intervine la Sinod pentru condamnarea 
isiha§tilor. 

Palama, prevazand ca lucrurile vor ajunge pana la 
urma in fata Sinodului, se duce impreuna cu aderen- 
tul sau, Isidor din Saionic, ia Athos, unde pregate§te 
Tomul aghioritic, intentionand sa se prezinte cu ei in 
fata Sinoduiui. El e semnat de capeteniile monahis- 
mului atonit §i aprobat de episcopal de lerissos, lacov, 
in martie 1341. Venind cu el in Saionic, Palama aduna 
pe monahii de aici, care subscriu un tom asemanator, 
pe care-1 trimit patriarhului. 

6. Ed. F. Hristou, op. ciL, pp. 466-506; 507-546; 537-613. 

7. Ed. P. Hristou, op. cit., p. 349. 
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Varlaam, inca inainte de Salonic, are mai multe 
intalniri chiar cu Palama, dintre care una in fata gu- 
vernatorului ora§ului, cu care ocazie promite sa nu 
publice noua sa lucrare, iar Palama sa inceteze §i el a 
mai scrie contra lui. Dar mereu schimbacios, curand 
dupa aceea Varlaam publica tratatele Contra masali- 
enilor, in care Palama e atacat personal. Acesta ras- 
punde la inceputul anului 1341 cu alte trei tratate ale 
sale. Intrucat in ultimele tratate Varlaam ii acuza pe 
isiha^ti de pretentia ca vad esenta dumnezeiasca, 
acesta raspunde ca ace§tia nu pretind a§a ceva. El 
vad numai lucrarea dumnezeiasca, care se nume§te 
in grece§te „energle". A§a a inaintat discutia la tema 
deosebirii intre fiinta §1 energiile dumnezeie§ti, tema 
care formeaza confinutul celel de a trela triade a lui 
Palama®. Tratatele se intltuleaza; 

Respingerea ahsurditatilor ce rezulta din scrierile 
de al doilea ale filosofului Varlaam sau despre Xndum- 
nezeire. Tratatul tntai contra celor de al doilea. 

Lista ahsurditatilor ce rezulta din premisele fi¬ 
losofului Varlaam. Tratatul al doilea contra celor de 
al doilea. 

Lista ahsurditatilor ce rezulta din concluziile fi¬ 
losofului. Tratatul al treilea contra celor de al doilea^. 

Achlndin pretinde ca patriarhul loan Caleca ii da- 
duse lui Varlaam o scrisoare catre autoritatile din Sa¬ 
lonic, pentru a trimite pe Palama la Constantinopol, 
ca sa se explice. Dar el, Achlndin, care voia ca lucru- 
rile sa se impace, a obtinut de la patriarh o alta scri¬ 
soare, direct catre Palama, prin care-1 invita sa vina la 

8. Ed. P. Hristou, op. cit, pp. 350-353. 

9. Aceste trei tratate ale celei de-a treia triade se gasesc Tn 
ed. F. Hristou, vol. cit., pp. 615-653; 655-678; 679-694. 
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Constantinopol de la sine, nea§teptand sa fie trimis de 
autoritatile din Salonic. Palama ii raspunde lui Achindin, 
explicandu-i ca deosebirea ce o face intre fiinta §i lu- 
crarile lui Dumnezeu nu e o erezie, ci-§i are baza in in- 
vatatura Sfintilor Parinti. Scrisoarea lui Achindin trebuie 
sa fi fost trimisa lui Palama dupa ce disputa de la Sa¬ 
lonic se intetise §i Palama T§i publicase noua sa triada. 

Palama promite sa mearga la Constantinopol in 
primavara lui 1341, cand va pleca §i imparatul din 
Salonic la Constantinopol. Dar se pare ca n-a mai 
a§teptat plecarea imparatului, ci luand cu sine pe 
Isidor §i pe Marcu, se duce la Constantinopol. Acolo 
mulfi erau ca§tigati pentru Varlaam. De aceea Palama 
incepe sa lamureasca zile §i nopti pe arhierei, pana 
ce-i convinge de adevarul celor sustinute de el. 

Pentru ca disputa continua tot mai aprinsa, la 

II iunie 1341 se intrune§te un sinod, pentru a decide 
in aceasta chestiune. Sinodul a datdreptate isiha§tilor 
§i lui Palama. Varlaam, ca sa evite condamnarea, §i-a 
cerut iertare. Apoi pleca ru§inat in mod definitiv in 
Occident. Sinodul nu da nici un tom, din dorinta de a 
potoli disputa. De abia peste doua luni un nou sinod, 
la cererea aderentilor lui Palama, care, dupa plecarea 
lui Varlaam, incepura sa fie atacati de Achindin, da un 
tom despre dezaprobarea lui Varlaam la sinodul din 
1341. Patriarhul Caleca pretinde ca a dat acest tom 
numai silit de Cantacuzino, ocrotitorul imparatului 
minor loan V Paleologul, dupa moartea lui Andronic 

III Paleologul, intamplata curand dupa sinodul din 
iunie 1341. In fata acestui sinod a trebuit sa se pre- 
zinte Achindin cu cativa aderenti ai sai, pentru a-§i 
expune pozitia. Sinodul 1-a dezaprobat, iar multimea 
care asista s-a pornit sa vocifereze impotriva lui. 
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Dar la inceputul lui octombrie 1341 imparatea- 
sa vaduva Ana de Savoia, sustinuta de marele duce 
Apocavcos §i de patriarhul Caleca, demite pe loan 
Cantacuzino din postul de regent §i acesta este ne- 
voit sa paraseasca Constantinopolul §i sa-§i faca la 
Didimotichos, m Tracia, centrul operatiunilor sale 
militare contra imparatesei §i a lui loan Paleologul. 
Achindin §i aderentii lui, sprijiniti puternic de patri¬ 
arhul Caleca, prezinta pe isiha§ti ca sustinatori ai 
lui Cantacuzino. Palama e aruncat in mchisoare m 
primavara anului 1343 §i e lasat acolo pana in 1347. 
Acela§i lucru s-a intamplat §i cu §ase ierarhi aderenti 
ai lui Palama. In toamna lui 1345, imparateasa, dan- 
du-§i seama ca trebuie sa dea satisfactie poporului 
credincios §i monahismului care era de partea lui Pal¬ 
ama, renunta la sustinerea patriarhului Caleca §i a lui 
Achindin. Cand acesta e hirotonit de Caleca diacon, 
senatul se intrune§te in toamna lui 1345 §i declara 
ilegala hirotonia lui Achindin. Cand cei §ase episcopi 
tinuti inchi§i cer in septembrie 1346 judecarea lui 
Caleca, imparateasa tncepe o serie de consfatuiri cu 
senatul §i cu ierarhii liberi. Dar inca inainte de aceste 
consfatuiri i se impusese lui Caleca domiciliu fortat. 

La 2 februarie 1347, imparateasa convoaca pe 
ierarhi la un sinod solemn. Acesta depuse pe Caleca 
din patriarhat, il condamna pe Achindin §i reconfirma 
invatatura lui Palama. Dar inca inainte ca tomul sa fie 
semnat, Cantacuzino intra in ora§ prin poarta lasata 
deschisa de osta§ii generalului imparatesei, Fakeo- 
latos. Devenit co-imparat, Cantacuzino elibereaza pe 
Palama §i pe cei §ase ierarhi. AderentuI lui Palama, 
Isidor, este ales patriarh, iar acesta ocupa scaunele 
vacante cu aderenti ai lui Palama, §i dupa cateva zile 
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il hirotone§te pe Palama insu§i mitropolit al Salonicu- 
lui, a doua capitala a Imperiului. 

In timpul polemidl cu Achindin, Palama a alcatuit 
urmatoarele scrieri: 

Din timpul de pe la jumatatea postului Pa§tilor din 
1342 pana la prima duminica dupa Rusalii dateaza 
Frimul Antiretic contra lui Achindin §i probabil §i Al 
doilea Antiretic'^. Dar mca mainte de Frimul Antire¬ 
tic, el compusese scrierea La ce se refera unitatea in 
Dumnezeire §i la ce deosebirile?“. lar inainte de toate 
aceste trei scrieri, sau cel putin inainte de Antireticul 
II, mai dateaza cele doua dialoguri: Dialogul orto- 
doxului cu varlaamituV^ §i Dialogul lui Teofanes cu 
Teotimos'^. Dar §i mai mainte de dialogul din urma 
sau poate de amandoua, el alcatuise Apologie mai 
pe larg despre lucrarile dumnezeie§ti §i despre 
imparta§irea de ele'^. 

Pana prin postul Pa§tilor 1342, Palama nu ras- 
punsese deloc scrierilor lui Achindin. 

Tot din timpul din care dateaza scrierile de mai 
sus dateaza §i scrierea Varlaam §i Achindin sunt cei 
ce taie gre§it §i fara credinfa Dumnezeirea cea una in 
doua'^. 

Din acela§i timp dateaza §i cateva epistole care 
sunt de asemenea raspunsuri la atacurile repetate 
ale lui Achindin, §i anume epistola catre loan Qabra‘®. 

10. Ed. la Hristou, op. cit., tom. Ill, pp. 39-85; 85-181. 

11. Ed. Hristou, op. cit., tom. 11, pp. 69-96. 

12. Ibidem, pp. 164-219. 

13. Ibidem, pp. 219-263. 

14. Ibidem, pp. 96-137. Tradusa m rom. in lucrarea noastra, 
op. cit, p. LVlll-XCl. 

15. Ibidem, pp. 263-279. 

16. Ibidem, pp. 326-363. 
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Ea apara Dialogul ortodoxului cu varlaamitul, atacat 
de Achindin. 

Plecat la Heracleea in vara lui 1342, dupa patru 
luni, in octombrie 1342, Palama este adus din ordi- 
nul patriarhului la Constantinopol, §i in primavara lui 

1343 e aruncat in mchisoare. Inainte de aceea el pe- 
trecuse vreo trei luni In Sfanta Sofia, care dadea drept 
de azil. Din timpul celor vreo §ase luni cat inca n-a fost 
inchis, dateaza Epistola catre Arsenic Studitul, iar din 
timpul cat a stat in Sfanta Sofia, Epistola catre Da¬ 
mian EilosofuV^. Epistola aceasta se socote§te ca al 
zecelea tratat contra lui Achindin, dupa Epistola catre 
Atanasie al Cizicului, tratatul despre Teologia unita §i 
distincta §i cele §apte Antiretice; dar al zecelea nu din 
punct de vedere cronologic, ci dupa a§ezarea lor in 
manuscrisul original. Tot din timpul acesta se pare 
ca dateaza §i Epistola catre monahul Dionisie'^, de§i 
nu e exclus ca ambele aceste epistole sa dateze din 
perioada de dupa Antireticul VII contra lui Achindin. 

Dupa ce Palama a fost aruncat in inchisoare, mo- 
nahii din Athos scrisera patriarhului Caleca, impara- 
tesei §i autoritatilor civile din Constantinopol, ceran- 
du-le sa-1 elibereze. Scrisorile acestea trebuie sa fi fost 
trimlse prin toamna anului 1344, caci in noiembrie 

1344 patriarhul le raspunde, justificand intemnita- 
rea lui Palama cu abaterile lui dogmatice §i cu motive 
politice. El indemna §i pe imparateasa sa le raspunda, 
invinovatindu-1 pe Palama de o pretinsa alianta cu 
Cantacuzino. 

La auzul acestor ve§ti, Palama scrie §i el, in 
primavara lui 1345, trei scrisori la Athos: una catre 

17. Ibidem, pp. 479-501. 

18. Ibidem, pp. 501-505. 
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Filotei, egumenul Lavrei'®, a doua, trimisa prin acela§i 
curier, ca o continuare a primei^°, catre monahii din 
Athos, §i a treia catre Macarie, fratele sau (prima epis- 
tola catre aceia)^'. 

Dupa scrisorile catre Damian Filosoful §i Dionisie, 
a alcatuit Antireticele III, IV §i V contra lui Achindin, 
in care vorbe§te de aceie scrisori^^. Ele au fost scrise 
probabil de Palama cat a petrecut in Sfanta Sofia, in 
primavara lui 1343 sau dupa aceea, pana prin toamna 
iui 1344, caci in ele nu vorbe§te de episodul hirotonirii 
lui Achindin. Inainte de Antireticele VI §i VII contra lui 
Achindin, anterior recluziunii adresatului, intamplata 
in nolembrie 1344, se pare ca Palama a scris epistola 
catre Atanasie al Cizicului^^ Antireticele VI §i VII sunt 
scrise in 1346, dupa ce Achindin cazuse m dizgratie^*. 

In lista de scrieri a lui Palama prezentata pana aici 
ar mai trebui incluse alte cateva epistole, lucru la care 
insa renuntam. 

Atitudinea ostila fata de deoseblrea ce-o facea Pal¬ 
ama intre fiinta §i energiile lui Dumnezeu a fost adop- 
tata, dupa ie§irea lui Varlaam §i Achindin din lupta, de 
filosoful nichifor Qregora, care se bizuia pe prietenia 
iui Cantacuzino. El li cere lui Cantacuzino sa convoa- 
ce un nou sinod in aceasta chestiune. Cantacuzino, 
vazand agitatia achindinitilor §i calomniile raspan- 
dite de ace§tia ca el ar sustine o erezie, se hotara§te 
sa convoace acest nou sinod, pentru a dovedi ca 

19. Ibidem, pp. 517-539. 

20. Ibidem, pp. 509-517. 

21. Ibidem, pp. 505-509. 

22. Ibidem, tom. Ill, pp. 161-241; 241-287; 287-379. 

23. Ibidem, tom. 11, pp. 411-455. 

24. Ibidem, tom. Ill, pp. 379-461; 462-507. Al cincilea e tradus 
in rom. in lucrarea noastra, op. cit, p. XCll-CLX. 
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doctrina aceasta este doctrina Bisericii. Sinodul a fost 
convocat pe data de 27 mai 1351, intr-o sala a palatu- 
lui Vlaherne. 

Trei ierarhi. Mate! al Efesului, Iosif al Qanului §i 
mitropolitul Tirului, cu doi, trei monahi achindiniti, 
se prezentara in frunte cu sustinatorul lor, Qregora. 
Acesta ataca pe Palama, atribuindu-i afirmatii pe care 
nu le facuse, anume ca trupul lui Hristos s-a prefacut 
dupa esenta in lumina §i a devenit prin esenta nemu- 
ritor. Imparatul il opri §i dadu cuvantul lui Palama. 
Acesta sustine deosebirea intre fiinta §i lucrarile lui 
Dumnezeu, referindu-se la Sinodul VI ecumenic. 
Qregora, invitat sa raspunda, lasa altor achindini§ti 
sarcina aceasta, scuzandu-se ca-1 doare capul. 

La a doua §edinta, convocata pentru a treia zi, 
Qregora nu mai voi sa se prezinte decat dupa multe 
insistente ale prietenilor sai. In discufia cu Palama, 
achindinitii, fiind incurcati, facura pe suparafii §i para- 
sira §edinta, cu toate rugamintile ce li s-au facut ca sa 
ramana. Palama i§i expuse apoi pe larg invatatura sa 
§i la sfar§it prezenta §i o marturisire de credinta, cu 
observarea ca in marturisirile de credinta omul e mai 
precis decat in tratatele teologice^^. 

In §edinta a treia, tinuta peste §ase zile, venira 
§i achindinitii, invitati foarte insistent de imparat. 
La inceputul §edintei acesteia prezentara o marturi¬ 
sire de credinta, in care spuneau ca cugeta ca §i Bi- 
serica, care a condamnat pe Varlaam §i Achindin. Dar 
citind douazeci de capitole din scrierile lui Palama, ii 
repro§au acestuia ca vorbe§te de doua sau mai multe 
„Dumnezeiri". Imparatul ii intreba ce nu le convine: 
termenii sau fondul doctrinei. Termenii, spuse el. 


25. Marturisirea aceasta e publicata Tn P.Q. 151, col. 764-768. 
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nu au a§a de mare Importanta, ei pot fi parasiti, dar 
ideea trebuie sa ramana. Palama se declara de acord, 
§i sinodul decise ca nu e bine sa se mai foloseasca 
numarul cand se vorbe§te de Dumnezeire. 

In a patra §edinta se continua citirea celorlalte cap- 
itole din scrierile lui Palama, incriminate de adversa- 
rii lui. Se vazu ca cei ce-1 acuzau cugeta ca §i Varlaam, 
condamnat de sinodul din 1341. La sfar§it, achindinitii 
au fost invitati sa primeasca invatatura Bisericii sta- 
bilita la sinodul din 1341. Refuzand aceia, Matei al Efe- 
sului §i Iosif al Qanului au fost depu§i. Se credea ca 
nu va mai avea loc §i a cincea §edinta. Dar imparatul, 
mereu doritor de a ca§tiga pe achindiniti, a convocat 
§i a cincea §edinta. Fura invitati din nou achindinifii, 
dar ace§tia nu voira sa se prezinte. Imparatul puse 
§ase Intrebari, cerand sinodului sa raspunda: 1) E 
vreo deosebire mtre fiinta §i lucrarea dumnezeiasca? 
2) Daca da, lucrarea aceasta e creata sau nu? 3) Daca 
e necreata, cum se poate evita compozitia lui Dum- 
nezeu?4)SepoatedanumedeDumnezeire§ilucrarilor 
dumnezeie§ti, sau numai fiintei? 5) In ce e superioara 
fiinta fata de lucrare? 6) Ce ni se imparta§e§te: fiinta, 
sau lucrarea dumnezeiasca? 

Sinodul a raspuns cu o multime de locuri din Sfintii 
Parinti ca e o deosebire intre fiinta §i lucrarea dumne¬ 
zeiasca §i ca lucrarea e necreata, dar aceasta nu face 
pe Dumnezeu compus, cum nu face cugetarea fiintei 
noastre mintea compusa; ca fiinta e superioara lucra- 
rii, in calitate de izvor al ei; ca noi ne imparta§im nu de 
fiinta, ci de lucrare; §i ca numele Dumnezeirii se poate 
da §i lucrarii, fara a se vorbi de doua Dumnezeiri. In 
august 1351 este redactat Tomul sinodal. Lui Qregora 
i se prescrise domiciliu fortat in manastirea Chora. 
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Sfantul Qrigorie Palama pleaca dupa sinod la 
Salonic, cu corabia. Imparatul loan V Paleologul nu-1 
prime§te insa in cetate, pentru ca il socotea omul so- 
crului sau, loan Cantacuzino, cu care ajunsese in con¬ 
flict. Sfantul Qrigorie pleca la Athos. Dar dupa trei luni 
cei doi imparati impacandu-se, el a putut sa se intoarca 
in scaunul sau. Dar nu dupa mult timp se imbolnave§te 
grav, la sfar§itul anului 1352 sau inceputui lui 1353, §i 
zacu mult. Inca nerefacut complet dupa boala. Ion Pa¬ 
leologul il trimite la Constantinopol pentru mijiocirea 
impacarii sale cu loan Cantacuzino, cu care ajunsese 
iara§i in conflict. Pe drum, aproape de intrarea in Dar- 
danele, corabia fu capturata de turci §i Sfantul Qrigorie 
fu luat prizonier §i dus din cetate in cetate, intre altele in 
Brusa §i in Miceea. 

Despre acest exil avem doua epistole ale lui, una 
catre Biserica sa^®, alta catre David Dysipathos^^, §i o 
convorbire a lui cu hionii necredincio§i, descrisa de 
medicul cre§tin Taronitis din niceea. E datata din iu- 
lie 1355. Discutia a avut locin iulie 1354^®. 

Dupa un an de detentie e eliberat. Venind in 
Constantinopol, gasi ca imparat pe loan V Paleologul, 
care, biruitor in lupta cu Cantacuzino, il obligase pe 
acesta sa intre in manastire ca monah, sub nume- 
le de loasaf. Qregora fu eliberat. El insista pe langa 
imparatul loan Paleologul sa inlature din Biserica 
ideile lui Palama. Dar acesta, influentat de sotia sa 
Elena, fiica lui Cantacuzino, nu voi. 

Intamplandu-se ca tocmai acum sa se afle in 
Constantinopol episcopal apusean Paul, acesta i§i 

26. Publicata in Neoq 'E^XT|vo|ivfi|a,cov, t. XVI, 1922, pp. 7-21. 

27. Publicata de M. Treu, in Ae^xlov Tfjq laTopiKfjq Kai e^voXoyiKfjq 
emipeiaq Tfjq 'E^A,d5oq, t. Ill, 1889, p. 227. 

28. Publicata in rev. Zcoxfip, tom. XV, p. 240 §.u. 
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exprima catre imparat dorinta sa aslste la o discutie 
intre Palama §i Qregora. Discutia avu loc i n 1356, intr-o 
seara, pana catre miezul noptii. Qregora descrie 
aceasta discutie ca §i cand Palama ar fi fost invins, dar 
imparatul, fiind om fin §i discret, nu §i-a manifestat 
fata de Palama aceasta parere §i n-a lasat nici pe cel 
din asistenta sa §i-o manifeste^^, 

Impotriva acestei false descrieri, Palama a scris din 
Salonic patru tratate^°. Sunt ultimele scrieri ale lui Pala¬ 
ma, alcatuite in al treilea an de la intoarcerea in Salonic 
(deci incepand din vara anului 1358-1359). Caci la in- 
ceputul anului al patrulea s-a imbolnavlt §i peste putin 
timp a murit, la data de 13 noiembrie 1359. 

Cat a stat in Constantinopol ultima data, Sfantul 
Qrigorie a scris §i doua tratate despre purcederea 
Sfantului Duh, impotriva doctrinei catolicilor^*. 

Se pare ca mai ales in urma combaterii temeinice a 
ideilor lui Qregora (expuse de acesta in Byz. Mist, XXX- 
XXXV), acesta a renuntat la erezia sa^^. La 1360 s-a stins 
§i el din viata, in varsta de §aizeci §i cinci de ani. 

Qrigorie Palama a fost una dintre cele mai huli- 
te figuri rasaritene de catre istoricii catolici^^. Cauza 


29. Qregora, Byz. hist. XXX-XXXV; P.Q. 149, col. 331-442. 

30. Ele se afla in multe manuscrise, de ex., in Cod. Coisl. 105, 
f. 236-275. 

31. Ele se afla in multe manuscrise, de ex. in Cod. Coisl. 100, 
f. 13-64. 

32. Qr. Papamihail a publicat o marturisire a lui Qregora in 
’EKKAT|oiaG'ciK6(; Odpo(;, 1913, pp. 66-75, dupa Cod. Patmos 428, 
f. 40 v-41 V. R. Quiliand, in Essai sur Gregoras, se intreaba insa 
daca aceasta marturisire e autentica. 

33. in timpul mai nou §i-a manifestat dispretul fata de Pala¬ 
ma, M. Jugie, in art. Palamas din Dictionnaire de Theologie 
Catholique t. XI, col. 1735. Revista dominicana Istina recunoa§te 
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este ca doctrina lui a fost respinsa totdeauna de teo- 
logia catolica, fie pentru ca aceasta era influentata 
de rationalismul scolastic simplificator, fie pentru ca 
opozitia fata de doctrina paiamita, inaugurate de Var- 
iaam poate cu prea putina refiexiune, a intarit teoio- 
gia catolica m atitudinea ei scolastlca intelectualista 
fata de Palama. Din aceasta cauza, adversarii ulteri¬ 
or! ai lui Palama dintre greci au fost mai totdeauna 
sau catolicizanti sau catolicizati, pentru ca teologia 
catolica li incuraja la aceasta opozitle. 

Acesta a fost inca un motiv pentru care Sfantul 
Qrigorie a fost considerat de Biserica Ortodoxa ca 
aparator al invataturii ortodoxe, care, in opozitie cu 
intelectualismul scolastic, fundamenteaza experienta 
intalnirii cu Dumnezeu a credinciosului rugator. 

De aceea, ea 1-a proclamat sfant prin sinodul 
convocat la 3 august 1368 de patriarhul Filotei, uce- 
nic §i biograf al lui. E semnificativ faptul ca a fost 
proclamat ca sfant in aceea§i §edinta in care a fost 
condamnat calugarul achindinist Prohor Cydone, 

(in editorialul din nr. 3,1974, p. 257)ca Jugie „a facutsa reactione- 
ze sensibilitatea ortodoxa prin tonul semet cu care pretindea sa 
arate fara greutate ce incoerente doctrinare au putut fi impuse 
ca dogme de o Biserica separata de Scaunui apostolic al Romei 
§i supusa cezaro-papismului imperial. Teologii ortodoc§i nu 
puteau sa nu ridice manu§a in fata unei astfel de provocari". In 
realitate, de§i in aparenfa schimbarea imparafilor bizantini din 
vremea dispute! isihaste a influentat atitudinea lor fata de doc¬ 
trina palamita, totu§i, pana la urma, ea a trebuitsa fie acceptata 
de oricare dintre rivalii imperiali, pentru ca Ti sileau poporul §i 
monahismul la aceasta. Poporul §i monahismul au fost factorii 
decisivi care au impus §i in acel timp credinta traita in cursul 
intregii traditii a Bisericii de Rasarit. Lucrul acesta s-a intamplat 
totdeauna in Rasarit. 
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fratele catolicizatului Dimitrie Cydone §i traducatorul 
lui Toma de Aquino m grece§te. 

In timpul din urma, mai ales dupa afirmarea 
puternica a doctrinei energiilor necreate de catre 
Vladimir Lossky^^ §i dupa publicarea studiului lui J. 
I'1eyendorfP^ nu numai teologii ortodoc§i au valorifi- 
cat pe multe planuri doctrina energiilor necreate, ci 
chiar §i printre teologii catolici se observa o atitudine 
pozitiva fata de aceasta doctrina. Revista „lstina", in 
editorialul numarului citat, zice: „Pentru anumiti teo- 
logi catolici palamistui ofera chiar azi principiul de 
baza al unei teologii nescolastice, atat de cautate". 
O astfel de atitudine, care gase§te simpatii printre 
teologii catolici cei mai cunoscuti, a fost remarcabil 
sintetizata de parintele Halleux^^ care accepta ca 
punct de plecare indiscutabil §i de autoritate teza 
lui Meyendorff. Astfel, el spune: „Teza dupa care doc¬ 
trina patristica a mdumnezeirii cre§tinului implica 
distinctia palamita intre esenta §i energiile divine se 
impune din ce m ce mai mult ca o evidenta" (p. 259). 

Dar nu toata teologia catolica §i-a insu§it aceasta 
atitudine pozitiva fata de Sfantul Qrigorie Palama. Re¬ 
vista dominicana „Istina", ramasa scrupulos fidela lui 
Toma de Aquino, semnaleaza faptul de mai sus ca un 
motiv de alarma pentru teologia catolica. De aceea, 
dedica intregul numar m chestiune combaterii doctri¬ 
nei Sfantului Qrigorie Palama. 

34. Essai sur la theologie mystique de I'Eglise orientate, 
Paris, Aubier, 1944. 

35. A study of Gregory Falamas, Londra, 1964. A. Halleux 
revine m sprijinui paiamismului in „Palamisme et Tradition", Ire- 
nikon, 4, 1975, pp. 479-494, combatand obiectiile Istinei. 

36. „Palamisme et scolastique", Revue theologique de Lou¬ 
vain. Ill, 1973, pp. 409-442. 
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Unul dintre colaboratorii acestui numar^^ se insar- 
cineaza sa demonstreze ca „Vasiie nu invata distinctia 
intre esenta inaccesibila §1 multiplele energii cognos- 
cibile §i ca fratele sau, Qrigorle, nu face nici el aceasta 
distinctie intre natura invizibila §i energiile vizibile 
care o inconjoara". Dar de unde scoate acest teolog ca 
Palama ar fi declarat vizibile energiile dumnezeie§ti? 

Dintre celelalte articole, unul, semnat de Juan Ser¬ 
gio liadal voie§te sa demonstreze ca nu Paia- 

ma, ci Achindin, a carui opera promite sa o publice, a 
interpretat m mod corect textele Sfintilor Parinti. 

Dar fragmentele ce le da din Achindin nu fac decat 
sa confirme caracterul incoerent al pozitiei acestu- 
ia, pe care il semnala Sfantui Qrigorie Palama. Madal 
da urmatorul text din Achindin ca model de gandire 
teologica corecta. Deoarece Sfantui Qrigorie Pala¬ 
ma i§i insu§ise afirmatia Sfantului loan Qura de Aur: 
„nu Dumnezeu, ci harul se raspande§te" (e vorba de 
pseudo-loan Qura de Aur, P.Q. Lll, col. 825), Achindin 
spune: „Mai intai, dupa acela§i Parinte, a§a cum nu 
se raspande§te Dumnezeu, tot a§a nu se raspande§te 
nici Dumnezeirea. Este adevarat ca el zice ca harul 
se raspande§te. Dar el nu vorbe§te de harul necreat. 
Cum putefi sa-1 facet! sa spuna ceea ce spune §i ne 
prezentati ceea ce el nu afirma ca intarire a inovatiilor 
voastre? Caci daca ar fi sigur ca harul, fiind necreat, 
se raspande§te, de ce nu s-ar raspandi natura Du- 
hului, care este §i ea necreata? Pentru care motiv se 
exclude putinta sa se raspandeasca insa§i esenta 

37. Jean Philippe Houdret O.C.D., m art. „Palamas et les Cap- 
padociens". 

38. „La critique par Akyndinos de I'hermeneutique patris- 
tique de Palamas", pp. 297-328. 
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naturii divine? Desigur pentru ca ea este necreata. 
Caci daca faptui de a nu se putea raspandi ar fi pro- 
priu esentei §i naturii, nicio alta natura, de orice spe¬ 
cie ar fi ea, nu ar putea sa se raspandeasca. Dar noi 
vedem ca multe esente se difuzeaza. Deci nu o calita- 
te a esentei ca atare o face sa nu se raspandeasca, ci 
faptui ca e esenta necreata, supraesentiala, infinita §i 
creatoare a tuturor lucrurilor. Acesta e motivul pentru 
care raspandirea e contrara naturii"^®. 

Achindin afirma deci ca fiinta cuiva se poate tot 
a§a de mult raspandi asupra altora ca §i lucrariie lui. 
Daca fiinta divina nu se poate raspandi e datorita nu 
caracterului de fiinta, ci caracterului ei necreat. Deci 
nimic din Dumnezeu nu se poate raspandi asupra 
creaturilor, ca unul ce e necreat. Este evidenta insa 
falsitatea afirmafiei ca fiinfa nu se poate raspandi ca 
§i lucrarea, in ordine creata, Fiinta nu se raspande§te 
decat daca se dizolva. Dar daca esentele obiectuale, 
pur materiale, se pot dizolva prin raspandire, persoa- 
na umana, adica fiinta ipostaziata ca persoana, nu se 
poate dizolva, oricat s-ar raspandi ea in lucrariie sale. 
Ea ramane ca o rezerva nesfar§ita sau ca un izvor 
unitar indestructibil al lucrarilor care se raspandesc. 
Qandirea intelectualista scolastica n-a inteles taina 
persoanei care nu se dizolva, oricat se raspande§te 
prin lucrariie ei. Dar persoana umana nu este decat 
fiinta umana ipostaziata, adica singurul mod in care 
exista real fiinta umana. Dar aceasta n-o mchide in 
sine. Ea se raspande§te prin lucrari, insa nu se dizolva 
sau nu se epuizeaza in nicio lucrare. Dumnezeu nu 
se raspande§te ca fiinta nu prin faptui ca e necreat, 

39. Din al doilea tratat al lui Achindin contra lui Palama, Cod. 
Monac. Qr. 225, f. 89 v.-90 v. 
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ci prin faptul ca e Persoana sau Treime de Persoane. 
Dar tocmai pentru ca e Persoana se poate totodata 
raspandi prin lucrari, ramanand fiinta neepuizata in 
aceasta raspandi re. 

Astfel il mchidem pe Dumnezeu m Sine, pe motiv 
ca e necreat, §i nu mai avem nicio putinta de a ne in- 
talni cu El, de a primi ceva din El in noi. Palama voia 
sa dea un temei teologic participarii reale a fapturii 
la Dumnezeu §i indumnezeirii ei. El avea un scop 
practic. Achindin li opunea o teorie, pretioasa pentru 
consecventa ei logica, mai bine zis simplist logica, 
dar necorespunzatoare realitatii atat de complexe a 
lui Dumnezeu. §i apoi cum se poate afirma ca el in- 
terpreta just cuvantui „har" al Sfantului loan Qura de 
Aur, cand il socotea creat, odata ce acest termen de 
„creat" nu se afla la Sfantul loan Qura de Aur? 

Nadal ne da §i o alta afirmatie a lui Achindin, §i 
anume ca Dumnezeu nu se poate darui nici ca fiinta, 
nici ca lucrare, caci numai lucrurile create se pot 
raspandi. 

„(Din Dumnezeire) curg §i se disting lucrurile 
pe care le produce. Dar ceea ce produce e totu§i o 
creatura". Asupra acestui punct loan Qura de Aur 
zice §i el: „riu Dumnezeu, ci harul se raspande§te". §i 
acela§i Parinte afirma: „riu Duhul curge, ci harul curge 
din Duh", pentru ca nu lucreaza in noi tot ce poate pro¬ 
duce, dat fiind ca lucrurile pe care le poate produce 
sunt numeroase §i chiar infinite ca numar... De aceea 
faptul ca Atotputernicul lucreaza intr-un mod restrans 
!?i nu face tot ce poate produce, da ocazie teologilor 
sa spuna ca din El curge aceea (lucrarea, harul), §i nu 
VA curge. Toate lucrurile pe care noi le concepem ca 
(urgand din El sunt deci creaturi. In acest sens, nu 
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Dumnezeu e cel ce se rapande§te, ci harul produs de 
Duhul atotputernic" (Cod. Monac. Or., f. 90 r). 

Deci, dupa Achindin, aprobat de Nadal, noi nu 
primim de la Dumnezeu decat lucruri create. Harul 
insu§i e creat. Hici un contact real, nemijloclt, nu se 
poate realiza intre noi §1 Dumnezeu. 

In general, acea parte a teologiei catolice care a 
ramas aservita tomismului nu concepe alta legatura 
a lui Dumnezeu cu lumea decat prin mijlocirea 
cauzalitatii creatoare. Prin aceasta, tot ce da Dum¬ 
nezeu lumii ar fi ceva creat. Hoi suntem mchi§i in 
granitele creatului. Creaturitatea e ca un zid care se 
ridica implacabil intre noi §i Dumnezeu. Dumnezeu 
nu comunica nemijlocitcu lumea odata creata. Indata 
ce Dumnezeu vrea sa se apropie de lume printr-un 
act, apare ceva creat intre El §i lume, intre El §i om, 
spune aceasta teologie. In felul acesta toate notiunile 
Parintilor iau un inteles impropriu. indumnezeirea 
insa§i e o stare creata. „Energia este actul esentei di¬ 
vine a carei cauzalitate creeaza Xndumnezirea oame- 
nilor", zice teologul catolic Qarrigues mtr-o interpre- 
tare sui generis a Sfantului Maxim MarturisitoruH®. 

Totu§i noi credem ca chiar m tezele celor doua 
partide se gasesc elementele care le pot concilia. 

Intr-adevar, ce este ceea ce face ca in esenta divina 
sa se produca diferite lucruri §i aspecte create, ba chiar 
nenumarate, cum zice Achindin? Hu se afla oare chiar 
in unitatea fiintei lui Dumnezeu posibilitati de a pro¬ 
duce lucruri create diferite? Hu e oare una sau alta 
lucrarea m care Dumnezeu cel simplu se manifesta 
in deplinatatea Lui, creand unul sau altul din lucruri? 
De aici nu mai trebuie facut decat un pas pana la 


40. Rev. cit., p. 285. 
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recunoa§terea ca prin lucrurile create noi ne punem 
in legatura §i cu lucrarile necreate, deosebite, prin 
care Dumnezeu le produce, §i cu Dumnezeu insu§i 
in toata integritatea Lui. lar creatura nu simte, oare, 
cand are o sensibilitate spirltuala con§tienta, pe Dum¬ 
nezeu insu§i care creeaza in ea o stare sau alta? Apoi 
aceasta lucrare nu penetreaza creatura prin faptui ca 
o aduce la existenta §i o ajuta sa se dezvolte? 

Pe de alta parte, cand Palama afirma ca lucrarile 
lui Dumnezeu sunt nedespartite de fiinta Lui, nu afir¬ 
ma el oare ca in fiecare lucrare e activ Dumnezeu in- 
treg sau e prezenta toata fiinta Lui, dar de fiecare data 
altfel §1 altfel? §1 apoi nu e un fapt evident ca m fiecare 
act al unei persoane e persoana intreaga, dar m alt §i 
alt mod de lucrare? 

Astfel, pe de o parte fiinta e intreaga in fiecare lu¬ 
crare, dar pe de alta ea ramane ca un izvor infinit care 
se poate manifesta totdeauna intreaga in alte §i alte 
moduri sau lucrari. Pe de o parte, fiinta e deci intrea¬ 
ga in fiecare lucrare, pe de alta, nu se epuizeaza in 
acea lucrare, ramanand ca un izvor capabil de alte §i 
alte moduri de a se manifesta in alte §i alte lucrari. 

Teologia catolica ar fi consecventa cu ea insa§i re- 
cunoscand ca fiinta divina, cand se manifesta in ra- 
port cu un lucru sau altul finit, se manifesta intr-un 
mod care nu face imposibile alte moduri de manifes- 
tare, iar teologia ortodoxa poate sa accentueze tot¬ 
deauna, in cel mai autentic spirit palamit, ca in fie¬ 
care lucrare se manifesta intreaga fiinta divina, dar 
totdeauna intr-un anumit mod. 

Aici nu e o curgere diminuata, in sens neoplato¬ 
nic, a fiintei divine in lucrari, cum afirma unii teologi 
catolici, ci aceea§i fiinta divina comunica prin lucrari 
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cu creaturile potrivit capacitatii de primire a creaturi- 
lor, restranse in structurile §i puterile lor. 

Desigur, admitand aceasta, teologia catolica ar 
trebui sa mai admita ca Dumnezeu lucreaza nu nu- 
mai prin acte, prin care creeaza §i sustine in exis- 
tenta lucrurile §i fenomenele create, cl §i prin acte 
prin care intra in comunicare directa cu creatura, pe 
de o parte a§a cum II pot primi fapturile finite, pe de 
alta, daruindu-Se in aceste acte intreg. De legatura 
aceasta nemijlocita cu Dumnezeu insu§i vorbe§te 
toata Scriptura. Altfel cum ar conduce Dumnezeu 
faptura spre indumnezeire, de care vorbesc acum §i 
teologii catolici, cand o declara „indumnezeire cre- 
ata". E vorba de o anumita patrundere a lui Dum¬ 
nezeu prin creaturi la con§tiinta oamenilor, de o anu¬ 
mita transparenta a Lui prin ele, de o anumita pen- 
etrare a lucrarii Lui in fapturi. 

De altfel, insu§i modul in care actul creator al lul 
Dumnezeu, ca act necreat, are un efect creat, ramane 
un mister. Misterul acesta trebuie sa-1 §i simtim, nu 
numai sa-1 gandim. 

Constatam ca §i printre teologii catolici care 
mentin atitudinea critica fata de Palama in numarul 
amintit din „lstina", sunt unii care recunosc ca nici 
pozitia prea intelectualista a adversarilor lui Palama 
n-a fost justa. Astfel, Juan Miguel Qarrigues O.P.^‘, 
mentinand afirmatia ca Palama a gre§it, recunoa§te 
ca §i adversarii sal au gre§it. „Adversarii lui Palama 
gandesc in interiorul unei notiuni a esentei divine, 
a carei aseitate e caracterizata printr-o cale unic 
apofatica - in sensul teologiei negative - ca pura 

41. „L'energie divine et ia grace chez Maxime ie Confesseur", 
m Istina, 3, pp. 272-296. 
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separatie care exclude orice participare. Dupa mani- 
era „Unului" neoplatonic, esenta divina nu e situata 
in simplitatea originara a Celui-ce-este, in actul ei pur, 
ci dincolo de existenta, separata §i radical impartici- 
pabila... Vom vedea ca Palama a volt sa salveze ideea 
cre§tina a unei comuniuni de existenta intre Dum- 
nezeu §i lume. Dar nepunand in cauza notiunea esen- 
tei divine ca pura aseitate, el a fost nevoit sa afirme 
o distinctie reala intre esenta divina §i actele Sale 
necreate, la care participa creaturile"^^. Sau: „Partida 
rationalista a sacrificat mdumnezeirea in fata logicii 
aseitatii, partida palamita a salvat dogma cre§tina a 
indumnezeirii, dar n-a putut-o face decat cu pretul ne- 
numaratelor incoerenfe metafizice §i compromitand 
grav misterul simplitatii existentei divine'"^^. 

Speram ca asemenea declaratii din partea catolica 
sunt un inceput pentru o integrala intelegere pozitiva 
a doctrinei Sfantului Qrigorie Palama, contribuind la 
aceasta §1 un efort din partea teologiei ortodoxe, de 
a pune m lumina un concept despre Dumnezeu care 
este superior celui care-L reduce la o esenfa prea 
simplit gandita sau la o esenta care nesocote§te lu- 
crarile Lui, preocupandu-se numai de unitatea Lui, §i 
neintelegand ca Dumnezeu e prezent in lucrarl ca uni- 
tate treimica de persoane, care e altceva decat uni¬ 
tatea simplist cugetata a filosofilor. 

Noi vom da m acest volum in traducere cateva scri- 
eri in care Palama se ocupa cu apararea rugaciunii in- 
imii, a vederii lui Dumnezeu in lumina §i cu explicarea 
acestei intalniri prin faptul participarii la Dumnezeu §i 
cu indicarea indumnezeirii omului ce rezulta de aici. 

42. Rev. cit, p. 275. 

43. Rev. cit., p. 256. 
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Intrucat Cuvantul al doilea §i Cuvantul al treilea 
din cele dintai. Apologia mai extinsa §i Antire- 
ticul V contra lui Achindin le-am dat in traducere 
romaneasca in cartea noastra despre Sfantul Qrigo- 
rie Palama^^ vom da aici, in romane§te, alte cateva 
din scrierile lui. 


44. Wafa §i invatatura Sfantului Qrigorie Palama, vol. cit., 
reed. EIBMO, Bucuregti, 2006. 
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Cuvant pentni cei ce se liniftesc cu evlavie. 

A1 doilea din cele din urmd. 

Despre nigaciune 

1. Ar putea spune cineva ca filosoful acesta^^ a 
fost indemnat de iubirea de invatatura §i de mar- 
ea vointa de a cunoa§te, sa osandeasca atat de 
necrutator pe cei ce nu vad adaugandu-se niciun fo- 
los din invatatura de afara la cea care le vine acum 
din Evanghelie §i e nadajduita sa le vina, potrivit 
fagaduintei nemincinoase, celor ce vietuiesc con¬ 
form ei. Caci aceia dau cea mai mare insemnatate 
poruncilor lui Hristos §i mdeamna pe tofi numai 
spre acestea, ca spre singurele in stare sa conduca 
sufletul omenesc la asemanarea cu Dumnezeu, sa-1 
desavar§easca §i sa-1 indumnezeiasca, iar invata- 
turile de afara nu le pun deasupra celor parinte§ti, 
ci le numesc, dupa Pavel, intelepciune trupeasca 
(2 Cor. 1, 12) §i a veacului acestuia, §i pe frunta§ii 
ei dintre elini, ca pe unii ce s-au folosit de §coala 
zidirii cea de la Dumnezeu impotriva lui Dumnezeu, 
li socotesc intelepti fal§i §i neintelepti. De aceea fi¬ 
losoful s-a suparat ca nu li se da §i invatatilor in ale 
acelora cea mai mare cinste, §i aceasta pentru ca 
voia sa fie §i el parta§ de ea. Caci pentru ea §i-a luat 
§i titlul de filosof §i numai rodul ei il urmarea prin 
toata sarguinta sa. 

45. Este vorba de Varlaam. 
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Dar ce alt chip de slujire s-a ridicat impotriva 
„slujbei cuvantatoare" (Rom. 12, 1), mai bine zis 
duhovnice§ti, a noastre, adica a rugaciunii §i a celor 
ce o cinstesc pe ea mai mult decat orice §i se dedica 
ei intru lini§te §i fara griji toata viata §i dau o mana 
de ajutor prin experienta celor ce sunt introdu§i la 
aceasta liturghie ingereasca §i mai presus de lume? 
Cine se impotrive§te in cuvant celor ce aleg mai bine 
sa taca? Cine pizmuie§te pe cei ce nu umbla catu§i 
de putin dupa cinstire? Cine, bizuindu-se pe trecut, se 
uita de sus la cei ce §ed departe de stadion? lata ca 
in luptele lui de mai inainte pentru filosofie, monahul 
§i fiiosoful s-a vadit ca du§man al monahilor, dar al 
celor ce traiesc inca; aid insa, folosindu-se de spusele 
Sfintilor Parinti ce s-au mutat la ceruri, spre rasturna 
rea cuvintelor lor, nu §tiu ce a patit de a pornit o lupta 
nu mica. 

2. Mai mult decat impotriva tuturor i§i indreapta 
cu indrazneala puterea cuvantului impotriva celor 
scrise despre rugaciune de Michlfor Marturisitorul; 
impotriva lui Michifor, care, dand marturisirea cea 
buna pentru ea, a fost condamnat la exil de catre 
primul Paleolog, care a imparatit §i cugetat cele ale 
latinilor; impotriva lui Michifor, care, tragandu-§i 
neamui dintre italieni, dar dispretuind credinta lor 
gre§ita §i alipindu-se de Biserica noastra dreptcre- 
dincioasa, tagaduie§te odata cu patria lui §i cele 
ale parintilor §i socote§te mai scumpa credinta 
noastra decat a sa, pentru cuvantui care invata la 
noi in chip drept adevarui. Acesta, venind aici, i§i 
alege viata cea mai curata, adica pe cea singura- 
tica, iar ca loc in care voia sa locuiasca i§i alege pe 
cel cu nume sfant, m lumea dintre lume §i cele mai 
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presus de lume, Athosul, caminul virtutii. §i aici s-a 
aratat mai intai §tiind sa fie calauzit, supunandu-se 
Parintilor de frunte. Apoi, dand timp indelungat 
acelora proba smereniei sale, el insu§i prime§te de 
la el experienta artel artelor, adica a lini^tii (a isi- 
hiei) §1 se face calauza a celor ce s-au intrarmat in 
lumea mintii spre lupta cu duhurile rautatii (Efes. 6, 
12). Acestora le-a intocmlt §1 o culegere de explicari 
de ale Parintilor, care-i pregate§te spre nevointa §1 
randuie§te felurile luptelor §1 arata de mai inainte 
rasplatlrlle §1 descrie cununile birulntei. Dupa aces- 
tea, pentru ca vedea pe multi dintre incepatori 
neputand sa stapaneasca nici macar in parte nesta- 
tornicia mintii, le da un mod prin care ar putea opri 
m parte multa hoinareala §1 nalucirea mintii. 

3. Filosoful acesta §i-a indreptat, deci, impotriva 
aceluia mult nascocitoarea lui mchipuire, ca pe un 
foe ce se folose§te de ceea ce li sta inainte ca de o 
materie. Mu se ru§ineaza de acea fericita marturi- 
sire §i de exilul pentru ea, nu se ru§ineaza de cei ce 
s-au imparta§it de exil impreuna cu el §i au invatat 
de la el cele dumnezeie§ti, care s-au aratat „sarea 
pamantului" (Matei 5, 13) §1 „lumina lumii" (Matei 5, 
14) §i luminatori straluciti ai Bisericii, „avand cuvan- 
tul vietii" (Filip. 2, 16): inteleg pe Teolipt, acela care 
a stralucit din cetatea Filadelfiei ca dintr-un sfe§nic, 
pe Seliotis, invatatorul monahilor, pe Hie, care a 
imbrati§at pustia toata viata, ca profetul Hie, pe cei- 
lalti prin care Dumnezeu a impodobit §i a mtarit 
Biserica, ridicand-o din nou. Mu s-a lasat convins nici 
de ace§tia §i nici de cei calauziti de ei, care due §i 
acum aceea§i vietuire, sa renunte la banuielile sau 
la cuvintele rele impotriva barbatului. Ci s-a pornit 
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sa ocarasca in lungi scrieri pe cel pe care nu 1-ar fi 
putut lauda dupa vrednicie. Pentru ca acela §i-a al- 
catuit scrierea in chip simplu §i fara me§te§ugire, 
a pornit sa-1 contrazica pe cel de la care ar fi pu¬ 
tut sa §i invete ceva. Dar sa amintim acum acel cu- 
vant teologic: „rtu cel intelept in cuvinte este pentru 
noi intelept, nici cel ce are limba u§or mi§catoare, 
dar sufletul neinvatat, fiind ca acele dintre mor- 
minte care sunt bine impodobite pe dinafara, dar 
putrede prin cadavrele dinauntru, oricat acopera 
ele multul rau miros dinauntru, ci cel ce cauta sa 
intareasca vrednicia de crezare a cuvintelor prin 
viata §i infrumuseteaza prin fapte lipsa de frumusete 
a vorbelor"^®. Dar nici cuvintele simple ale aceluia 
n-a izbutit sa le rastoarne acest invatat inainte de a 
le stramba mai intai. Aceasta o vom arata limpede 
de indata. 

4. Deoarece atat la inceput, cat §i la sfar§it in- 
vata de la sine despre rugaciunea mintii, sa privim 
§i noi mai intai aceasta invafatura a lui pe scurt. Ea 
e de a§a fel, ca amage§te prin vorbarie frumoasa pe 
multi dintre cei necercati, dar pe niciunul dintre cei 
ce au gustat din rugaciunea adevarata macar cat de 
putin. Sa privim, deci, invatatura lui despre rugaciu- 
ne, dar numai atata cat sa aratam nepotrivirea ei cu 
Parintii. Caci incepe de la cele marturisite de Parinti 
§i sfar§e§te aratand o cale cu totul contrara acelora. 
Incepe zicand ca cel ce se ingrije§te de rugaciune tre- 
buie sa dea simturilor lini§te. Dar de aid trage con- 
cluzia ca trebuie sa-§i mortifice in chip deplin partea 
patimitoare a sufletului, ca sa nu lucreze prin niciuna 

46. Sf. Grigorie Teologul, Cuvantari, 16, 2; P.Q. 35, coi. 936 
D-937 A. 
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dintre puterile ei; pe langa aceasta, toata lucrarea 
comuna a sufletului §i a trupului, „Caci fiecare, zice, 
se face o piedica rugaciunii §i mai ales mtrucat se 
imparta§e§te de oarecare sila produce placere sau 
durere, mai cu seama pipaitului, celui mai gros §i ne- 
rational dintre simturi". Deci ar putea zice cineva catre 
cel ce afirma acestea: Cel ce se mgrije§te de rugaciu- 
ne nu trebuie sa posteasca, nici sa privegheze, nici 
sa-§i indurereze genunchii, nici sa doarma pe jos, nici 
sa stea in picioare prea mult, nimic din acestea sa nu 
faca. Caci toate acestea produc pipaitului o durere §i 
aduc o stanjeneala, cum zici tu, sufletului care se roa- 
ga. Deci trebuie sa procuram sufletului in starea de 
rugaciune din toate partile o nestanjeneala'^^ „De fapt 
ar fi ciudat - zice iara§i - sa dispretuim in rugaciu¬ 
ne vederea §i auzul, cele mai nemateriale §i mai 
nepatimitoare (nepasionale) §i mai rationale dintre 

47. Varlaam reprezinta, intr-un mod poate exagerat prin ceea 
ce sustine in aceasta chestiune, un rationalism de tip scolastic, 
care s-a obi§nuit sa ceara ferirea trupului de orice osteneala in 
vremea rugaciunii, ca sa nu incomodeze sufletui in cursul ei. In 
Rasarit s-a mentinut distinctia intre mortificarea senzatiilor de 
placere §i acceptarea celor de durere. numai acestea pot ajuta 
trupul sa se elibereze cu adevarat de senzatiile de placere, su- 
portand ceea ce este la antipodul lor. §i numai senzatiile de pla¬ 
cere ispitesc sufletui sa incline spre cele ale lumii §i ale trupului, 
indepartandu-l de rugaciune. E u§or sa fugi de durere. Dar biru- 
inta asupra laf itatilor produse de fuga de ea nu se obtine decat 
prin eroismul acceptarii durerii. Caci fuga de durere este §i o pla¬ 
cere. In felul acesta el nu face nimic pentru sfintirea trupului. lar 
osteneala §i durerea nu opresc sufletui de la rugaciune, ci il due 
§i il susfin in ea. Caci ne fac sa simtim marginile puterilor §i ale 
vietii noastre §i sa strigam catre Dumnezeu. Dimpotriva, volup- 
tatea, dand sentimental puterii, al suficientei de sine, il opre§te 
de la rugaciune. 
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simturi, dar sa primim simtul pipaitului (simtul tac- 
til al atingerii), pe cel mai gros §i mai nerational, §i 
sa primim sa conlucram cu lucrarile lui". Dar el n-a 
vazut, cu toate ca e filosof, deosebirea dintre simturi, 
cat de diferit se imparta§esc de puterea trupeasca din 
eie; n-a vazut ca nu toate sunt mi§cate numai de ceie 
ce ii se infati§eaza din afara, noi insa, care voim sa 
explicam ceie ce Ii se mtampla simturilor articulate 
in materie, din rugaciunea nemateriala §i in deprin- 
derea atotdesavar§ita cu ea, din lucrarea ce prive§te 
spre Cel unul, vom tine seama numai de aceasta. Dar 
„Cel ce da rugaciune celor ce se roaga"^® (1 Regi 2, 9) 
§i celor ce vorbesc despre El, sa dea cuvant potrivit 
hotararii noastre. 

5. Este necesar sa lini§tim acele simturi care sunt 
mi§cate de ceie din afara cand ne intoarcem spre ceie 
din launtru, Dar ce nevoie au de aceasta ceie ce se 
msotesc cu dispozitiile sufletului, §i anume cu ceie 
bune? Ce metoda ar putea apoi sa scape de acestea 
pe cel ce a ajuns in sine insu§i?''^® De ce ar trebui apoi 
sa caute sa scape de acestea, odata ce ele nu se opun, 
ba §i conlucreaza la aceasta stare din launtru cat mai 
mult? Caci acest trup ni s-a dat ca pereche de catre 
Dumnezeu, mai bine zis ni s-a supus ca o pereche. 
Deci, cand se razvrate§te, sa-l oprim, dar cand se lasa 
calauzit cum trebuie, sa-l primim. Auzui §i vazul sunt 

48. Cf. Evagrie, Despre rugaciune, 58, P.Q. 79, col. 118 A. 
Filoc. rom., vol. I, ed. cit., p. 105. 

49. De osteneala §i de durerea trupului nu poate scapa omul 
prin vointa sa nici m vremea rugaciunii, cum poate scapa de sen- 
zatiile vazului §i auzului, pentru ca ele sunt traite prin tot trupul 
sau §i ele se imbina cu starile din launtru ale lui, fiind provocate 
atat de mi§carea, cat §i de starea trupului, §i nu pot fi evitate 
niciodata compiet. 
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mai curate §i mai rationale ca pipaitul, dar nu ar per- 
cepe vreunul din ele nimic, nici n-ar suferi vreo durere 
prin aceasta, daca nu ar cadea sub lucrarea lor din 
afara ceva ce poate fi vazut sau auzit, ci ceva fara su- 
net §i fara forma. Dar trupul sufera mai multa durere 
prin simtul pipaitului cand ne nevoim cu postul §i nu-i 
aducem hrana din afara. De aceea, cei ce se aduna in 
ei m§i§i din cele din afara opresc lucrarea simturilor 
care nu lucreaza cand lipsesc cele din afara, intrucat 
raman inauntru, dar pe cele ce lucreaza §i Tn lipsa ce- 
lor din afara cum le-ar face sa se opreasca, mai ales 
cand acestea tind totodata spre scopul urmarit?^° 
lar ca simtirea dureroasa prin simtul pipaitului e de 
cel mai mare folos celor ce se roaga cu mintea (cu 
infelegerea), o §tiu toti care au gustat macar in parte 
lupta prin el §i ei au prea putin nevoie de cuvinte, in¬ 
trucat cunosc aceasta prin cercare. Din acest motiv, 
ei nici nu asculta pe cei ce cerceteaza aceste lucruri 
numai prin cuvant; ei spun ca aceasta e o cuno§tinta 
care ingamfa (1 Cor. 8, 1). 

6. Pe langa aceasta, cei ce se roaga cu mintea 
cu adevarat trebuie sa fie nepatima^i §1 sa fi lepa- 
dat legatura cu lucrurile aflate la mijloc (intre ei §i 
Dumnezeu), caci numai a§a pot ajunge la rugaciu- 
nea netulburata; iar cei ce n-au ajuns la aceasta ma- 
sura (a nepatimirii), dar se siiesc spre ea, trebuie sa 
treaca peste impatimirea de placere (dulcea impati- 
mire), ca sa se elibereze cu totul de impatimire. 

50. Scopul urmarit de cel ce se roaga este sa prelungeasca 
rugaciunea cat mai mult; iar scopul urmarit de cei ce voie§te 
sa se desavar§easca este sa scape cat mai deplin de pornirile 
patimafe. Dar aceasta cere o osteneaia care i§i are cauza §i 
efectui in dispozitiile din iauntru. 
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Dar pentru aceasta trebuie sa faca moarta cu total 
pornirea pacatoasa a trupului, care consta in iz- 
bavirea de impatimire, iar gandul sa-1 alba mai 
tare ca mi§carile rele ale patimilor din lumea 
cugetarii, ceea ce inseamna depa§irea impatimi- 
rii de placere. Iar daca e a§a, precum §i este, pana 
ce ne stapane§te impatimirea nu putem gusta 
rugaciunea mintii nici macar cu cuvantul de pe var- 
ful buzelor, §1 avem nevoie sa simtim prin simtul 
pipaitului numaidecat durerea postului, a priveghe- 
rii §i a altora ca acestea, daca vrem sa ne ingrijim de 
rugaciune. Caci numai prin ea se mortifica pornirea 
pacatoasa a trupului, §i gandurile care mi§ca patimi- 
le animalice se fac mai cumpatate §i mai slabe. Ba 
nu numai atata, ci aceasta aduce §i mceputui sfinti- 
tei strapungeri a inimii, prin care se §terg §i intina- 
ciunile necurate de mai inainte §i care face pe Dum- 
nezeu mai presus de toate milostiv §i induplecat de 
rugaciune. Caci „inima zdrobita Dumnezeu nu o va 
urgisi" (Ps. 50, 18), dupa David; iar dupa Teologul 
Qrigorie, „de nimic nu are Dumnezeu mai multa 
grija ca de greaua patimire"^'. De aceea §i Domnul 
a mvatat in Evanghelii ca „mult poate rugaciunea m- 
sotita de post" (Marcu 9, 29, Matei 17, 21). 

7. Lipsa durerii, pe care Parintii o numesc §i impie- 
trire, e deci cea care opre§te rugaciunea, nu durerea 
traita cu simtul pipaitului, cum a filosofat cel dintai 
acesta prin cuvinte lipsite de fapte, impotriva celor ce 
le cunosc pe acestea cu lucruP^. De aceea sunt unii 

51. Cuuantari, 24, 11; P.Q. 35, 1181 B. 

52. loan Scararul, Scara, VI, 14, P.Q. 88, 796 B (in Filoc. rom., 
vol. 9, ed. 1980, p. 159): „Lipsa de durere a inimii e impietrirea 
mintii". De fapt durerea aduce inmuierea sufietuiui, iar aceasta, 
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dintre Parinti care au spus ca postal este oarecum 
esenta rugaciunii. „Materia rugaciunii este foamea", 
zic ace§tia®^. Altii au numit-o pe aceasta „calitatea" 
rugaciunii. Caci socotesc lipsita de calitate rugaciu- 
nea fara strapungere. lar altul spune: „Setea §i 
privegherea au apasat inima; iar din inima apasata 
au curs lacrimi"^^ Sau: „Rugaciunea e maica §i toto- 
data fiica lacrimilor"^^. Ai vazut ca durerea traita cu 
simtul pipaitului nu numai ca nu se face o piedica a 


rugaciunea, ba chiar rugaciunea cu lacrimi. Rugaciunea fara 
aceasta inmuiere e mai mult o meditatie filosofica, fara efecte 
adanci §i transformatoare asupra mtregii noastre fiinte. Aceasta 
o umanizeaza §i o face transparenta cu adevarat. De aceea se 
pune in Biserica de Rasarit atata accent pe lacrimi. Varlaam e cel 
dintai care a tras in mod explicit asemenea concluzii din ratio- 
nalismul scolastic, cauza mtregului rationalism al teologiei oc- 
cidentale. Poate a facut aceasta pe baza a ceea ce incepuse sa se 
vada deja m practica rugaciunii m Occident. Dar nu e mai putin 
adevarat ca, formuland teoretic aceasta concluzie ce socotea ca 
rezulta din ea, a intarit-o in ea. nu se poate spune ca n-au aparut 
§i in Occident credincio§i care au pretuit efortul §i durerea. Dar 
pe cel dintai l-au pretuit unele ordine poate prea mult, cu scopul 
de a impune catolicismul ca putere lumeasca; iar pe cea de a 
doua, unele femei, din vointa de a simti in trupul lor ranile lui 
Hristos. Dar toate au fost fenomene exceptionale; nu au fost o 
regula generala pentru credincio§ii care nu urmaresc scopuri de 
cucerire §i fara urmarirea unor efecte neobi§nuite, ci pur §i sim- 
plu curatirea §i mtarirea generala a firii omene§ti in Dumnezeu. 

53. loan Scararul, Scara, XIV, 16, P.Q. 88, 865 D (in rom., Filo- 
calia, vol. 9, ed. 1980, p. 216). 

54. Ibidem, VI, 14, P.Q., 88, 796 B (in rom., voL ciL, p. 159). 

55. Ibidem, XXVII, P.Q., 88, 1129 A (in rom., Filocalia, vol. cit., 
p. 378). Din lacrimile de durere pentru pacate iese rugaciunea, 
iar rugaciunea, ca expresie a simtirii puternice a micimii §i a 
pacato§eniei fata de Dumnezeu, na§te lacrimile. Acestea merg 
impreuna §i numai insotirea lor mare§te calitatea rugaciunii §i 
calitatea fiintei fiecaruia §i scoate sufletul din impietrire. 
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rugaciunii, ci conlucreaza cu ea, intarind-o? Dar cum 
sunt aceste lacrimi carora rugaciunea le este maica §i 
fiica? Mu sunt dureroase §i amare §i mu§catoare prin 
fire ceior ce au gustat de curand din fericitul plans, 
iar ceior ce s-au bucurat de el din plin nu li se prefac 
in dulci §i nedureroase? Cum, deci, intineaza rugaciu¬ 
nea, ba, mai bine zis, cum o nasc pe ea §i se nasc 
din ea cele savar§ite trupe§te, care produc dulceata 
§i durere simtirii? Cum le daruie§te pe acestea Dum- 
nezeu, potrivit celui ce zice: „Daca ai ca§tigat lacrimi 
in rugaciunea ta, Dumnezeu s-a atins de ochii inimii 
tale §i ai vazut cu mintea (cu inteiegerea)"^®. 

8. Dar Pavel, zice, rapit pana la al treilea cer, n-a 
vazut „fie ca era in trup, fie in afara de trup" (2 Cor. 
12, 2), ca unul ce uitase de toate cele ale trupului? 
Daca, deci, e propriu celui ce se grabe§te spre Dum¬ 
nezeu prin rugaciune sa fie nesimtitor fata de cele 
ale trupului, cum sunt daruri ale lui Dumnezeu cele 
de care trebuie sa se elibereze cel ce se grabe§te 
spre El? Dar nu numai de lucrarile trupe§ti trebuie sa 
se elibereze cel ce se grabe§te spre unirea cu Dum¬ 
nezeu, cl, dupa marele Dionisie, trebuie sa paraseasca 
§i lucrarile mintii §i toate luminile dumnezeie§ti §i tot 
urcu§ul tuturor varfurilor sfinte^^. Dar atunci niciuna 

56. Sf. Marcu Ascetul, Despre legea duhovniceasca, 5, F.Q. 
65, 908 (in rom., Filocalia, vol. 1, p. 280). Lacrimile ce tnsotesc 
rugaciunea sunt semn ca Dumnezeu s-a atins de inima celui ce 
se roaga inmuind-o, §i aceasta atingere este atat de simtita, incat 
echivaleaza cu o adevarata „vedere" a lui Dumnezeu de catre cel 
ce se face parta§ de ea. Atingerea lui Dumnezeu de inima celui 
ce se roaga are acest efect al inmuierii ei pentru ca e o atingere 
facuta cu miia §i cu iubire; are caracterul atingerii celei mai iubi- 
toare §i mai milostive Persoane. 

57. Despre teologia mistica, P.Q. 5, 1000 C. 
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dintre acestea nu e dar al iui Dumnezeu, nici urcu§ul 
tuturor varfurilor sfinte, odata ce cel ce se grabe§te 
spre unirea dumnezeiasca trebuie sa se elibereze de 
ele^®. Dar, zice, cum ar fi din bar acestea care nu se 
simt in cursul rugaciunii ce une§te pe om cu Dum¬ 
nezeu? Ar fi degeaba. Dar nimic nu e degeaba din 
cele ale lui Dumnezeu. lata ca iti face bucurie o vor- 
bire zadarnica, o, omule, care ne atragi §i pe noi la 
asemenea cuvinte. Oare nu socote§ti unirea dum¬ 
nezeiasca un lucru mic, odata ce nu intrece daruri 
mari §i trebuincioase, ci numai lucruri zadarnice? 
§i ceea ce nu e prezent cand se savar§e§te aceasta 
(unirea), socote§ti ca e degeaba?^® 

Cu adevarat te vade§ti ca neridicat mai presus de 
cele de§arte. Caci, daca te-ai fi ridicat peste ele, ai fi 
cunoscut cat de mult unirea cu Dumnezeu se ridica §i 
peste cele de folos. 

58. Sf. Qrigorie Palama considera depa§irea tuturor treptelor 
urcufului duhovnicesc nu o lansare m gol, ci o stare de ajunge- 
re m supremul continue Apofaticui pentru el nu e un gol, ci o 
bogatie pozitiva mai presus de orice putinta de definire. 

59. Varlaam socotea ca gandurile cugetarii chiar in cursul 
rugaciunii trebuie sa fie simfite. Caci altfei n-ar fi daruri ale lui 
Dumnezeu, ci lucruri de§arte. Palama socote§te ca ele nu sunt 
de§arte, cu toate ca pe culmea unirii cu Dumnezeu nu mai sunt 
simtite. Dar unirea e mai presus de ele. Dupa Varlaam, gandurile 
cugetarii sau se simt, §i atunci sunt lucrul cei mai malt, care se 
menfine §i In rugaciunea ce une§te pe om cu Dumnezeu, sau nu 
se simt, §i atunci degeaba sunt. La Palama tot urcu§ul e pretuit, 
dar unirea cu Dumnezeu e dincolo de ei. Ei e pretuit pentru ca 
duce la acea unire. Dar e depafit m ea. Pentru Varlaam sau gan- 
direa e totui, sau nu e nimic. 

Sf. Qrigorie Paiama dovede§te tn aceste pagini, cum rar se 
pot mtaini altele, o cugetare de mare subtilitate §i de rara capa¬ 
citate anaiitica. 
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9. lar tu te bucuri atata, mi§candu-te in cele de- 
§arte, meat ne§tiind nimic despre rugaciune lunge§ti 
cuvantui intr-o vorbarie de§arta pana intr-atata, 
incat nume§ti harul duhovnicesc al acesteia, aratat 
in inima, „nalucire" care „poarta in ea idolul inimii". 
Dar cei ce s-au mvrednicit de ea o cunosc nu ca o 
intiparire a unei naluciri, nici ca atarnand de noi, nici 
ca acum fiind, acum nemaifiind, ci ca o lucrare neo- 
bosita produsa de bar, existand impreuna cu sufletui 
inradacinata in el, nascand un izvor de sfintita vese- 
lie ce atrage la ea mintea §1 o scoate din nalucirile in- 
tlnate §i de multe felurl, facand-o sa fie fara placere 
fata de toata dulceata cu chip trupesc®°. lar dulceata 
cu chip trupesc numesc ceea ce strabate din placerile 
trupului la ganduri §i na§te impreuna cu ele o aratare 
placuta ce le atrage la sine. 

Dar ceea ce trece de la sufletui ce se bucura 
duhovnice§te la trup, chiar daca se intampla sa lu- 
creze in trup, e duhovnicesc®'. Caci placerea trecand 

60. Sf. Qrigorie Palama, ca toti scriitorii duhovnice§ti ai Rasari- 
tului, leaga strans nalucirile de pornirile spre placed. Unde nu mai 
sunt cele din urma, sufletui se ridica peste orice chip, mtr-o simtire 
intelegatoare indefinita a prezentei §i puterii lui Dumnezeu. 

61. riu faptui ca lucreaza m trup face trupeasca §i mtinata 
mi§carea, ci faptui ca se imprima de cautarea unei placed, simtita 
anticipat. Chiar in minte se poate sala^lui un gand de caracter 
trupesc §i intinat, cand porne§te dintr-o astfel de pornire doritoare 
de placere a trupului. Dimpotriva, cand din sufletui ce se bucura 
curat sau duhovnice§te ajunge o mi§care m trup, ea ramane §1 in 
acesta curata §i-l curate§te §i-l induhovnice§te. Depinde, deci, care 
e tinta mi§carii: Dumnezeu sau placerea trupeasca concomitenta 
cu uitarea lui Dumnezeu. Trupul nu e rau prin sine. Nu aflam in 
ascetica rasariteana nicio trasatura maniheica sau origenista, ca 
in teologia catolica. Trupul e destinat§i el indumnezeidi §i poate fi 
sfintit§i Tndumnezeit. 
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de la trup la minte o face pe aceasta cu chip trupesc, 
neimbunatatindu-se prin imparta§irea de ceea ce e 
mai bun, cl transmitandu-i mai vartos aceleia ceea 
ce e mai rau, meat omul intreg e numit din pricina ei 
„trup", potrivit cu ceea ce s-a zis despre cei inecati prin 
mania lui Dumnezeu, ca „nu va ramane Duhul Meu in 
oamenii ace§tia, pentru ca sunt trupuri" (Fac. 6,3). Dar 
tot a§a, placerea duhovniceasca care, incepand de la 
minte, trece la trup, nestricandu-se prin participarea 
la trup, preschimba trupul §i-l face duhovnicesc, Caci 
acesta leapada in acest caz poftele trupe§ti ceie rele §i 
nu mai atrage in jos sufletul, ci e dus m sus impreuna 
cu el. lar placerea duhovniceasca face pe om sa fie 
duh, potrivit cu ceea ce s-a scris: „Cel ce se na§te din 
Duh, duh este" (loan 3, 6). Toate acestea se fac vadite 
prin experienta. 

10. lar catre cel ce lupta prin cuvinte §i se impo- 
trive§te din iubire de sfada ar ajunge sa spunem ca 
nici noi, nici Biserica nu are astfel de obicei, ca sa 
se calauzeasca de cuvinte nelucratoare. noi cinstim 
cuvantul lucrator (cuvantul m fapta) §i fapta cuvanta- 
toare (fapta in cuvant)®^. Dar fiindca a pus §i m scris 
acest fel de cuvinte, ca sa nu in§ele pe cineva §i sa 

62. Acyov e)a,JtpaKTOV Kai npa.%iv eAAoyiiiov. Cuvantul trebuie sa 
se intrupeze in fapta, ded in trup, ca sa poata sa-f i ajunga intrea- 
ga eficadtate §i sa ne poata transforma pe noi, §i fapta trebuie 
sa se cuprinda in cuvant, sau cuvantul sa aiba in el experienta §i 
acumularea de putere a faptei. Exista o legatura interioara intre 
cuvant §1 fapta, Tntre spirit $1 trup. Fapta se cuprinde potential Tn 
cuvant, in spirit, §i-i Tmpline§te pe acesta. Cuvantul deplin sau 
efidentestecelintrupatin fapta; fapta edeplina§i trupul spiritu- 
alizat cand se imprima de cuvant §i capata sens §i talmacire prin 
cuvant. in feiul acesta fapta vorbe§te §i cuvantul lucreaza. Fapta 
e cuvant actualizat §i cuvantul fapta m potenta. 
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creada ca spune ceva ce se cuvine §i sa fie furat de 
minciuna, facem §i noi adevarul cunoscut §i dam 
minduna pe fata prin scrieri, folosindu-ne de unele 
mai mid pentru acestea §i de altele mai mari pentru 
cele mai trebuincioase decat acestea. In feiul acesta 
aratam pretutindeni pe Parinti opu§i acestui invatator 
nou al nelucrarii, care, fiindca leapada faptele bune 
savar§ite prin trup ca grele, respinge, m chip firesc, §i 
dispozitiile duhovnice§ti intiparite in trup®^. Dar toata 
Sfanta de Dumnezeu insuflata Scriptura este plina 
de astfel de dispozitii intiparite in trup: „lnima mea, 
zice, §i trupul meu s-au bucurat de Dumnezeu cel viu" 
(Ps. 83, 2); §i: „Intru El am nadajduit §i am fost ajutat 
§i a inflorit trupul meu" (Ps. 27, 9) §i iara§i: „Cat de 
dulci sunt cuvintele Tale gMlejului meu, mai dulci ca 
mierea, gurii mele" (Ps. 118, 103). 

Ca vorbe§te de gura vazuta, arata limpede §i Sfan- 
tul Isaac, spunand: „E un semn al celor inaintati sa 
se indulceasca cuvintele rugaciunii in gura lor"®^. lar 
Sfantul Diadoh zice ca „simtirea sufletului este una 
ce invata msa§i lucrarea Sfantului Duh ce vine in noi, 
pe care nimenea nu poate sa o cunoasca, decat cei 
ce s-au eliberat de bunatatile vietii pentru nadejdea 

63. Lepadarea fapteior bune mseamna nu numai lepadarea 
unei sume de fapte exterioare noua, ci §i a dispozitiilor bune ale 
mintii Tntiparite m trup §i deci a putintei de sfintire a trupului sau 
de prelungire a cuvantului, sau a spiritului in trup, oprirea lui 
de a-§i actualiza puterea. Protestantismul, respingand faptele, a 
respins putinta de sfintire a trupului §i deci de Tntarire a omului 
in general. Dar a facut aceasta din opozitie fafa de catolicism, 
care facuse din fapte o cantitate exterioara de realizari, care nu 
transforma pe om, ci i§i cer o rasplata, ca o simpla marfa. 

64. Cuvantul 31, ed. Teotoche, p. 343 (in rom., Filocalia, vol. 
10, p. 172). 
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bunatatilor viitoare. Caci mintea mi§candu-se cu pu- 
tere spre acestea, pentru lipsa de griji, simte §i ea in 
chip negrait bunatatea dumnezeiasca §\ comunica §i 
trupului prin bunatatea sa, dupa masura inaintarii 
sale, cum zice §i David: „Spre El a nadajduit inima 
mea §i am fost ajutat §i a mflorit trupul meu" (Ps, 27, 
9-10). lar aceasta bucurie ivita in suflet §i m trup este 
o in§tiintare nein§eIatoare a vietii nestricacioase"®^. 

11. Dar filosoful spune ca arvuna aceasta a vea- 
cului viitor, m§tiintarea nestricaciunii, lucrarea 
Preasfantului Duh, nu poate fi pricinuita de o cauza 
dumnezeiasca §i mai ales nu poate avea loc aceasta 
in vremea rugaciunii mintii. lar motivele pentru care 
zice acesta ca schimbarile produse §i in trup de lucra¬ 
rea Duhului nu pot fi din Dumnezeu sunt cam acestea 
patru: intai, pentru ca „darurile din Dumnezeu sunt 
atotdesavar§ite, dar mai bun lucru e a fi sufletul in 
rugaciuni mai presus de simtire decat a lucra intr-un 
fel oarecare prin simtire. Deci, fiindca acelea nu sunt 
atotdesavar§ite - caci este ceva mai bun decat ele - 
nu sunt de la Dumnezeu"®®. 

Cum adica? Fiindca a prooroci e un lucru mai mare 
decat a grai in limbi, harisma limbilor nu e dar al lui 
Dumnezeu? §i fiindca dragostea e cea mai desavar§ita 
dintre harisme, numai aceasta e dar dumnezeiesc, 
nu §i un altul? Mu §i proorocia, puterile, ajutorarile. 


65. Cuvant ascetic, 25; Filoc. rom., vol. 1, ed. 2008, p. 413. 

66. Varlaam nu admitea o lucrare a lui Dumnezeu cunos- 
cuta prin simtire §i prin fapte, deci prin trup. El inchidea pe 
Dumnezeu tntr-o transcendents absoluta. §i cu aceasta facea §i 
o despartire de netrecut de la spirit la trup. Deci nu admitea o 
traire a lui Dumnezeu de catre om. El era cugetat numai ca fiind 
dincolo de viata omului, ca neputand-o sfinti pe aceasta. 
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nu §i carmuirile, harismele vindecarilor, nu §i cuvan- 
tul intelepciunii §i al cuno§tiintei m Duhul, nu §i de- 
osebirea duhurilor? Dar §i intre cei ce proorocesc §i 
cei ce vindeca §i cei ce au darul deosebirii §i, pe 
scurt, intre toti cei daruiti cu oricare dintre aceste 
harisme, este unul mai mare §i altul mai mic. Caci 
§i Pavel multume§te lui Dumnezeu ca „vorbe§te mai 
mult decat toti in limbi" (1 Cor. 14, 18); dar §i cel ce 
are un dar mai mic are darul lui Dumnezeu. §i iara§i 
acela§i Apostol zice: „Ravniti harismele cele mai mari" 
(1 Cor. 12, 31), intelegand ca sunt §1 unele mai mici. 

Caci daca „§i stea de stea se deosebe§te in 
stralucire" (1 Cor. 15, 41), adica in bogatia luminii, 
dar nici una dintre stele nu e fara lumina, atuncl nu-i 
adevarat ceea ce s-a decretat de filosof, dupa ce a 
pornit impotriva isiha§tilor, ca darurile lui Dumnezeu 
sunt numai cele atotdesavar§ite. Dar§l frateleDomnu- 
lui dintre apostoli a spus: „Tot darul desavar§it de sus 
este" (lacov 1, 11), dar nu „atotdesavar§it". Dar acesta 
indraznind sa adauge la cuvintele dumnezeie§ti ceva 
de la sine, e firesc sa porneasca §i impotriva celor ce 
le citesc pe acestea prin lucrare. 

Deci il voi intreba pe el: Mu vor inainta sflntli in 
veacul viitor la nesfar§it in vederea lui Dumnezeu? E 
vadit fiecaruia ca la nesfar§it®^. Caci Dionisie, talcui- 
torul celor cere§ti, ne-a invatat ca §i ingerii se bucura 
de o inaintare ve§nica in ele, prin luminarea de mai 
inainte facandu-se mai capabili de una mai clara. 
Dar nici dintre cei ce s-au imparta§it in tot veacul pe 
pamant de aceea, nu am vazut sau auzit pe vreunul 
sa nu fi dorit una inca §i mai desavar§ita. Deci, daca 

67. Despre desavar§irea progresiva a sfintilor dupa moarte a 
vorbitcel dintai Clement din Alexandria (Stromata 7, 3). 
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dorinta celor ce au dobandit-o nu se opre§te, iar ha- 
rul de mai inainte li imputernice§te spre imparta§irea 
de cele mai mari, §i daca Cel ce Se daruie§te pe Sine 
este nesfar§it §i Se une§te cu prisosinta §i din bel§ug, 
ce piedica mai e ca sa nu §i mainteze fiii veacului 
viitor in ea ia nesfar§it, agonisind bar din bar §i ur- 
cand cu bucurie urcu§ul cel neobosit. A§adar, tot da- 
rul de sus e desavar§it, dar nu atotdesavar§it Gael Cel 
atotdesavar§it nu prime§te adaos®°. 

12. Acesta a fost primul dintre argumentele filoso- 
fului, Al doilea, mai indraznet, e ca: „sufietul e tintuit 
de trup §i e umplut de intuneric prin iubirea lucrarilor 
care sunt comune laturli patimitoare a sufletului §i a 
trupului". Dar care durere, care placere, care mi§care 
in trup nu-i o lucrare atat a sufletului, cat §i a trupului? 
Dec! mie mi se pare ca §i sentinta aceasta o roste§te 
filosofui fara sa se gandeasca, rostindu-se in mod ge¬ 
neral despre cele ce nu sunt in general. Caci sunt §i 
patimiri fericite §i iucrari comune ale sufletului §1 tru¬ 
pului care nu tintuiesc dubul de trup, ci ridica trupul 
aproape de vrednicia dubului §i-l indupleca §i pe el 
sa tinda in sus. Care sunt acestea? Cele dubovnice§ti, 
care nu merg de la trup la dub, cum am spus §i mai 
inainte, ci tree de la minte la trup, §i prin cele ce le 

68. Darul lui Dumnezeu e atotdesavar§it in sine, dar pen- 
tru ca noi nu-1 putem primi astfel dintr-o data, el se face pe 
masura treptei noastre. Sf. Qrigorie Palama vede urcu§ul spre 
Dumnezeu ca o scara pentru ca el e Tn acela§i timp urcu§ in 
desavar§ire. Varlaam, reprezentand rationalismul scolastic 
abstract, care socote§te ca Dumnezeu nu e accesibil decat 
gandirii logice, ca o notiune a carei definite e atotcuprinza- 
toare de la inceput, nu vede un progres in cunoa§terea lui 
Dumnezeu prin experienfa unui suflet care poate fi tot mai 
mult curatit prin virtute. 
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lucreaza §i le patimesc ele prefac §i trupul spre mai 
bine §i-l mdumnezeiesc®®. 

Caci precum e comuna trupului §i sufletului dum- 
nezeirea Cuvantului intrupat al lui Dumnezeu, m- 
dumnezeind trupul prin mijlodrea sufletului, meat 
se savar§esc prin trup fapte ale lui Dumnezeu, a§a la 
barbatii duhovnice§ti harul Duhului trecand prin mij- 
locirea sufletului la trup li da §i acestuia sa patimeasca 
cele dumnezeie§ti §i sa patimeasca m chip fericit 
impreunacusufletul,carepatime§teceledumnezeie§ti 
§i care, odata ce patime§te cele dumnezeie§ti, are §i 
ceva patimitor (jiaGriTiKov ti), laudabil §i dumnezeiesc. 
Mai bine zis, latura patimitoare din noi fiind una, se 
face tot ea §i laudabila §i dumnezeiasca^°. Fiindca 

69. Varlaam, vorbind in calitate de filosof, deci m spiritul 
unei ratiuni abstracte, simplifica lucrurile Tn doua feluri: intai 
ca dispretuie§te trupul m urcu§ul credinciosului spre Dum¬ 
nezeu §i in general spre bine; in al doilea rand, roste§te ojudecata 
generala asupra lucrurilor care sunt deosebite intre ele, neluand 
seama la varietatea concreta a realitatii. Palama, interpret fidel 
al traditiei biblice §1 patristice, vede ca exista §i patimiri comune 
sufletului §1 trupului, care nici nu intineaza mintea §1 ajuta §i tru¬ 
pului sa urce impreuna cu sufletui spre Dumnezeu. 

70. Aici Sf. Grigorie Palama da temeiul ultim prin care pune in 
relief chiar §i valoarea laturii patimitoare a sufietului, care e cea mai 
comuna sufletului §i trupului. Acest temei e intruparea Cuvantului. 
Dumnezeirea Acestuia s-a comunicat §i trupului prin suflet. Dar 
s-a comunicat trupului prin ceea ce e comun sufletului §i trupului, 
adica prin latura patimitoare. Cum ar fi patimit Hristos impreuna cu 
sufletui Lui fara aceasta latura patimitoare care le une§te? §i cum 
ar fi fostdurerea trupului altfel decat durerea animalului, daca n-ar 
fi avut aceasta participare a sufletului la ea? §1 cum ar fi putut suf- 
eri Patimile fara cartire daca n-ar fi fost unita Dumnezeirea cu ele? 
Dar mai ales prin partea patimitoare, care une§te sufletui cu trupul 
§i e caracterizata prin puterea suportarii, patime§te firea noastra 
ceie dumnezeie§ti sau le accepta. Prin ea se indumnezeie§te, deci. 
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inaintand la implinirea acestui rest fericit al ei, latura 
patimitoare mdumnezeie§te§i trupul, nefiind mi§cata 
de patimile trupe§ti §i materiale, chiar daca a§a li se 
pare celor lipslti de experienta, d mai degraba ea 
insa§i intorcand spre sine trupul §i atragandu-1 de la 
placerea pentru cele rele §i insuflandu-i prin sine o 
sfintenie §i o mdumnezeire de care nu mai poate fi 
jefuit^*. Dovada limpede a acestui fapt sunt moa§tele 
facatoare de minuni ale sfintilor. 

lar §tefan, cel dintai martir, inca traind, „avea fata 
stralucind ca fata unui inger" (Fapte 6, 15). Dec! n-a 
patimit §i trupul lui cele dumnezeie§ti? Prin urmare §i 
patimirea aceasta §i lucrarea ei este comuna sufletu- 
lui §i trupului. §i impreuna-patimirea aceasta a lor nu 
se face sufletului piron care-1 tintuie§te de cugetele 

tot omul. Astfel, patima, din pur omeneasca §i repro§abila, devine 
mdumnezeita §i vrednica de lauda. A§a se intampla §i cu noi, da- 
torita harului care prin suflet trece in trup prin partea patimitoare, 
care une§te sufletui cu trupul. 

71. Continuand sa laude rolul pozitiv pe care-1 prime§te latura 
patimitoare a fiintei umane, arata ca prin ea harul indumnezeie§te 
trupul, cand ea nu se lasa furata de patimile trupe§ti stapanite de 
placere, ci ridica trupul la treapta de rabdare prin harul care s-a in- 
tiparit Tn ea. Humai prin latura patimitoare poate fi facut §i trupul 
sa patimeasca Tn chip curat, fi prin aceasta poate fi sfintit. lar fara 
sfintirea trupului nostru nu se poate ajunge nici la sfintirea noas- 
tra Tn totalitatea fiintei noastre. Latura patimitoare e canalul prin 
care trece harul de la minte la trup. Se afirma aici o spiritualitate 
vie, existentiala, pasionanta, Tn sensul bun §i activ al cuvantului, 
o spiritualitate cu adevarat transformatoare, Tn locul uneia lipsite 
de viata, de putere, teoretica, abstracts. Lupta lui Palama a Post o 
lupta explicita pentru trup, pentru Tndumnezeirea omului total, 
concret, nu pentru o idee-fantoma lipsita de viafa, cu neglijarea fi 
dispretuirea trupului, cu lasarea lui Tn maracinif ul f i Tn stapanirea 
forfelor negative, care Ti descompun. 
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pamante§ti, trupe§ti, §i-l ample de intuneric, cum zice 
filosoful, ci este o legatura §1 o unire negraita cu Dum- 
nezeu, care desface in chip minunat chiar §i trupul de 
patimile rele §i pamante§ti^^. „Caci cei puternici ai lui 
Dumnezeu", ca sa gralm cu proorocul, „s-au ridicat 
foarte de pe pamant" (Ps. 46, 9). 

De felui acesta sunt lucrarile negraite de care auzi 
ca se savar§esc in trupurile celor ce au imbrati§at in 
chip sfant pentru toata viata sfintita lini§te (isihie). 
§i ceea ce pare in ele nerational e mai presus de 
ratiune §i scapa, prin depa§ire, intelegerii celui ce ie 
cerceteaza cu ratiunea §i nu cauta cuno^tinta lor cu 
fapta §i cu experienta mijiocita de aceasta^^. lar acesta 
daca nu aduce credinta, singura m stare sa primeasca 
adevarul mai presus de ratiune, explicand, vai, fara 
sfintenie cele sfinte, batjocore§te cele ale evlaviei. 

13. Caci dupa aceasta, ni-l aduce apoi, cum am 
spus §i mai inainte, pe Apostol, care spune ca nu 
§tia in rapirea aceea minunata „de era in trup sau 
afara de trup" (2 Cor. 12, 3), intrucat Duhul pricinu- 
ia uitarea tuturor celor ale trupului. „Daca uitarea 
este a tuturor, zice filosoful, atunci §i dulcetile §i 
caldurile negraite, de care am aflat ca se petrec in 
isiha§ti, le va face Duhul sa fie uitate prin venirea 

72. Impreuna-patimirea curata a trupului §i a sufletului nu 
e un piron care tintuie§te sufletui de trup, ci o legatura negraita 
(CT\)v8eCT|a.6i; Tiq) a lor cu Dumnezeu. Caci patimirea dureroasa, dai 
curata, desface pe credincios de pornirile inferioare §i-l indreap- 
ta spre Dumnezeu. Chiar in aceasta tmpreuna-patimire este o 
putere de la Dumnezeu. Altfel n-ar fi posibil de suportat. 

73. Lucrarile ce se savar§esc m sfinti nu sunt nerationalc, 
cum par, ci mai presus de ratiune, adica de o rationalitate com 
pleta, nu fragmentata ca aceea a proceselor naturii, care sfar§es( 
in descompunere, deci poarta in ele, ca finalitate, nonsensul. 
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Lui, dar nu le va pricinui. negre§it, daca cele ce 
se petrec in el sunt daruri ale lui Dumnezeu, rau 
se spune ca cel ce se roaga cu adevarat trebuie sa 
uite de toate. Gael nimenea nu trebuie sa uite de 
cele date lui de Dumnezeu spre bine, lar daca tre¬ 
buie sa uite acestea, cum nu e absurd sa fie socotit 
Dumnezeu pricina nemijlocita a celor a caror lipsa 
§i uitare e mai buna pentru rugaciune?". 

Ca cele mai multe dintre darurile Duhului, §i aproa- 
pe toate, se ivescin cei vrednici in vremea rugaciunii, 
§tie sigur oricine cugeta drept. Caci zice Domnul: 
„Cereti §i vi se va da voua" (Matei 7, 7). Deci nu numai 
rapirea, §i aceasta pana la al treilea cer, ci fiecare din¬ 
tre darurile Duhului. lar ca unele dintre ele se lucreaza 
§i prin trup, o arata felurile limbilor §i talmacirile lor, 
care de asemenea se primesc prin §i in rugaciune, cum 
spune Pavel; „Cel ce graie§te in limbi sa se roage ca 
sa le talmaceasca" (1 Cor. 14, 13). Dar nu numai aces¬ 
tea, ci §i cuvantul invataturii §i darurile tamaduirilor 
§i faptele puterilor §i punerile mainilor lui Pavel (Tim. 
I, 6), prin care se dadea Duhul Sfant. E drept ca aces¬ 
tea, cuvantul invataturii, harul §i talmacirea limbilor, 
de§i se nasc prin rugaciune, lucreaza poate §i in lipsa 
rugaciunii din suflet. Dar tamaduirile §i puterile n-ar 
putea ajunge la lucrare nerugandu-se sufletul celui ce 
o lucreaza pe fiecare, in primul rand cu mintea, dar 
uneori dand sunet §i trupul. Dar imparta§irea Duhului 
se lucreaza nu numai cand e prezenta rugaciunea in 
suflet - §i anume rugaciunea care infaptuie§te tainic 
unirea celui ce se roaga cu izvorul nesecat al acestui 
mare dar -, deci nu numai cand e prezenta rugaciunea 
cc se lucreaza cu mintea; fiindca nu se poate spune 
< c graiau cu acest prilej Apostolii cu gura (Fapte 18, 
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11); dec! imparta§irea aceea se lucreaza nu numai 
cand sufletul se roaga cu mintea, ci §i cand lucreaza 
totodata §1 trupul prin mainile care imparta§esc pe 
Duhul, prin atingerea celui ce se afla sub el. Ce sunt 
dec! darurile acestea? Mu sunt daruri ale Duhului §i 
nu s-au dat celor ce cer §i se roaga spre bine, pentru 
motivul ca cei rapid pana la al treilea cer trebuie sa 
uite de toate cele ce se savar§esc prin trup?^"^ 

14. Dar mai bine sa dam aici insa§i cuvintele fi- 
losofului: „Daca cele ce se mtampla in ei in vremea 
rugaciunii, ca puterile acestea §i daruirile, sunt daruri 
ale lui Dumnezeu, rau se zice ca cel ce se roaga cu min¬ 
tea trebuie sa uite de toate. Caci nimenea nu trebuie 
sa uite ceie date de Dumnezeu spre bine, lar daca cel 
ce se malta prin rugaciune e dator sa uite acestea, cum 
nu e gre§it sa fie Dumnezeu cauza a acelora a caror 
uitare §i a caror lipsa e mai buna pentru rugaciune?". 

Dar, o, minunate! Pe cei ce se roaga sincer, Dum¬ 
nezeu uneori li scoate afara din ei, ridicandu-i dea- 
supra lor §i rapindu-i in chip negrait la cele cere§ti; 
alteori, aflandu-se ace§tia in ei in§i§i, lucreaza Dum¬ 
nezeu msu§i prin sufletul §i trupul lor cele tainice §i 
mai presus de fire §i neintelese inteleptilor veacului 
acestuia. §i de fapt apostolilor ce staruiau odinioara 

74. Varlaam gasea in cuvintele Sf. Apostol Pavel - ca, rapit 
pana la al treilea cer, nu §tia de e m trup sau afara de trup - un 
temei pentru ideea ca cel aflat in rugaciune trebuie sa uite dc 
toate, deci trebuie sa se elibereze de toate lucrarile, sa se rupa 
de acestea. Sf. Grigorie Palama, la randul sau, evoca faptek 
savar§ite de Sf. Apostol Pavel ca dovada ca in vremea rugaciunii 
mintii, m trup §i prin trup se produc stari §i fapte curate, straba 
tute de harul dumnezeiesc. Rugaciunea e pentru Sf. Grigori* 
Palama o fapta de putere aratata in trup §i prin trup, nu o stare si 
o lucrare a sufletului rupt de trup. 
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in foi§or in rugaciune §i cerere, venind Duhul, nu le-a 
daruit ie§ire din ei (extazul), nici nu i-a rapit la cer, d 
le-a deschis gura prin limbile de foe §1 prin ei graia El 
insu§i acelea pe care trebuie sa le uite cel ajun§i in 
extaz, daca trebuie sa se uite §i pe ei in§i§i^^. 

lar Moise, tacand, Dumnezeu zice: „Ce strigi catre 
Mine?" (Ie§. 14, 15). Cuvantul acesta il arata pe el ru- 
gandu-se. lar flindca se ruga tacand, se ruga, desigur, 
cu mintea. Dar rugandu-se astfel, nu era el m simtire 
§i nu simtea poporul strigatele lui §i primejdia ce-l 
ameninta, nici toiagul acela vazut m mana? Cum nu 
1-a rapit dec! pe el Dumnezeu, nici nu I-a desfacut 
de simtire - cad numai aceasta sustii tu ca se da de 
Dumnezeu celor ce se roaga -, ci 1-a impins spre toiag 
§i i-a Insuflat putere nu numai in suflet, ci §i m trup §i 
in mana, toate de care tu zid ca trebuie sa uite cel ce 
se roaga cu mintea? Dar oare tacand acela, nu lovea 
marea cu toiagul din mana, mtai despartind-o, apoi 
unind-o pe aceasta dupa trecere? Oare nu avea in su¬ 
flet pomenirea neimpra§tiata a lui Dumnezeu §i nu 
era supraunit prin rugaciunea mintii cu Cel ce singur 
putea sa lucreze acestea prin el, nelipsindu-i totodata 
simtirea lucrarilor ce se faceau prin trup? 

15. Dar flindca a adus §i marturii din scrieri, 
sa vedem daca nu cumva sunt contrare §i acestea 
parerilor lui despre rugaciune. Inainte de toate este 

75. Dar Varlaam gasea in cuvintele Sf. Apostol Pavel - ca a uitat 
de este sau nu in trup - §i un temei sa sustina ca starile §i faptele 
strabatute de har ale trupului nu sunt daruri ale lui Dumnezeu, caci 
darurile lui Dumnezeu nu trebuie uitate. Tot ce se petrece in trup, 
fie cat de curat, era aruncat de Varlaam la co§; el retinea doar spec- 
ulatia. Palama observa ca cei aflati in rugaciune nu sunt toti rapiti, 
ci pe unii li lasa Dumnezeu in lucrari daruite de El insu§i. Rugaciu¬ 
nea nu e simpla „meditatie", ci lupta, incordare a intregii fiinte. 



292 


sfAntul grigorie palama 


adus de el marele Dionisie, care ar fi, cum socote§te 
el, un impreuna-marturisitor pentru parerile lui, scri- 
ind catre Sfantul Timotei: „Staruind cu tarie in jurul 
vederilor tainice, parase§te §\ simtirile §i lucrarile 
mintii §i toate cele supuse simturilor §i mintii, §i in- 
tinde-te, pe cat e cu putinta, spre unirea cu Cel ce e 
mai presus de toata fiinta §1 cuno§tinta"^®. Dar insu§i 
acest cuvant de indemn al dumnezeiescului Dionisie 
catre Timotei, pe care l-a adus inteleptul acesta ca 
marturisind ca numai el cugeta fara gre§eala despre 
rugaciunea mintii, il vade§te pe acesta, cum va arata 
cuvantui mai incoio, ca desfiintand cu desavar§ire 
rugaciunea mintii, ceea ce nu a lipsit sa faca §i prin 
aproape toate cuvintele lui de mai inainte. Caci cel 
ce respinge inceputul rugaciunii, care este starea de 
frica, de adanca durere, plina de multa suspinare in- 
tru zdrobire de inima, sustinuta cu mintea in tacere 
vreme indelungata, din mtristarea cea dupa Dum- 
nezeu, §i rugaciunea cu lacrimi §i cu strapungerea ini- 
mii, insotita de durerea postului §i a nesomnului, m 
simtui pipaitului, §i datoria incepatorilor de a inalta 
mintea impartita la o rugaciune mai unificata §i deci 
corespunzatoare, cel ce dispretuie§te toate acestea 
va socoti, drept urmare, §i sfar§itul rugaciunii §i, sim- 
plu, rugaciunea intreaga ca ceva rau §i se va lupta sa 
o desfiinteze cu desavar§ire^^. 

76. Despre teologia mistica 1,1; P.Q. 3, 997 B. 

77. Temerea de Dumnezeu, smerenia, postal §i celelalte 
fapte de felul acesta tin atat de mult de rugaciune, ca Sf. Grigorie 
Palama le socote§te inceputul rugaciunii. De fapt msa§i temerea 
de Dumnezeu §i strapungerea plina de cainta a inimii sunt o faza a 
rugaciunii; ea graie§te lui Dumnezeu §i simte pe Dumnezeu graind 
§i lucrand in inima. Rugaciunea este astfel o stare de mare emotie; 
ea e incarcata de plinatatea Fiintei m stare de cainta, de smerenie, 
de nadejde. 
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Caci, spune-mi mie mai intai aceasta, o, filosofule: 
Oare nici lucrarile mintii (intelegatoare) nu se dau de 
la Dumnezeu §i nu se arata ele in vremea rugaciunii 
mai curatite decat oricand §i daca §i pe acestea trebu- 
ie sa le paraseasca cel ce se grabe§te prin rugaciune 
spre unirea dumnezeiasca? Dar rugaciunea este, 
cum a zis careva, „maica cugetarilor preaintelepte"^®. 
Apoi trebuie sa cugetam §i aceea ca, mai mult decat 
orice, rugaciunea celor desavar§iti e lucrare a mintii. 
Caci mintea unora ca ace§tia, nefiind intoarsa nici 
spre trup, nici spre cele din jurul lor, nelucrand 
nici prin simtire §i prin soata acesteia, inchipuirea 
(imaginatia), §i nepetrecand nici in ratiunile lucruri- 
lor prin cugetare §i contemplatie, ci staruind numai 
m rugaciune, cum n-ar lucra cat mai deplin m sine 
rugandu-se? Dar Dionisie indeamna pe Timotei sa 
paraseasca §i lucrarile mintii, a§adar §i rugaciunea. 
lar tu declari ca nu e nimic bun, nici din Dumnezeu in 
rugaciuni §i in toate cate se parasesc §i cate trebuie 
sa nu le mai simta cel ce a ie§it din sine intr-un extaz 
spre cele mai inalte. A§adar, dupa tine, rugaciunea 
nu e un lucru bun, nici de ia Dumnezeu, Care da 
rugaciune celui ce se roaga^®. 

78. Diadoh, Cuvantascetic, 70, Filoc. rom., vol. 1, ed. dt., p. 439. 

79. Varlaam, dtand pe Dionisie, care zice ca m unirea cu 
Dumnezeu mintea trebuie sa paraseasca §i rugaciunea, deduce 
ca, intrucat tot ce trebuie parasit e rau fi deci nu e din Dum¬ 
nezeu, rugaciunea e §i ea rea §i nu e de la Dumnezeu. Palama 
recunoa§te ca in unirea cu Dumnezeu sufletul se ridica mai pre- 
sus chiar de rugaciune. Dar de aici nu deduce ca rugaciunea e 
rea, nici ca nu e necesara pentru cei ce vor sa ajunga la unirea 
cu Dumnezeu. Ba, ca un fel de con§tiinta emotionala suprema a 
prezentei lui Dumnezeu §i a dependentei de mila §i de iubirea 
Lui, ea ramane chiar pe treapta unirii cu Dumnezeu. 
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16. Dar iara§i iti voi aminti cuvintele tale, aplican- 
du-le rugaciunii mintii: „Fiind marturisitde toti ca cel 
ce se sile§te spre unirea dumnezeiasca trebuie sa fie 
fara simtire fata de toate §i sa uite de sine, §i Dum- 
nezeu li da unuia ca acestuia mana sa se elibereze de 
toate §i-l rape§e din toate", daca cel ce se roaga nu 
mai are nicio simtire a rugaciunii, cum e de la Dum- 
nezeu rugaciunea pe care nu o simte? Caci aceasta 
simtire ar fi degeaba, iar degeaba nu e nimic din Dum- 
nezeu. lar daca simte rugaciunea cel ce se roaga, cum 
i-o insufla aceluia Dumnezeu daca tu spui ca cel ce se 
intoarce spre Dumnezeu trebuie sa se elibereze de ea, 
odata ce Dumnezeu daruie§te celui pe care-1 mvaluie 
m lumina uitarea tuturor, chiar §i a lucrarilor mintii? 
Vezi cum cuvintele tale despre rugaciune desfiinteaza 
cu desavar§ire rugaciunea? Dar sfantul acela indem- 
nand pe Timotel sa a§eze trepte in inima (Ps. 83, 6), il 
ridica de la unele inalte la altele §i mai inalte §i con- 
ducandu-1 prin ele il a§aza pe cea mai de sus culme. 

Tu insa, inteleptule in toate, nu §tiu cum iti inchi- 
pui ca cei de pe pamant ating nemijlocit maltimea 
cereasca®°. 11 aduci ca marturie §i pe dumnezeies- 
cul Maxim, care zice: „Cand aprinsa de iubire min- 
tea a ie§it din sine spre Dumnezeu, nu se mai simte 

80. Opinia lui Varlaam, imbibata de teoria rugaciunii ca 
meditatie pur inteiectuaia, era ca rugaciunea mintii n-are nevoie 
de trepteie virtutii urcate cu osteneaia, pentru a ajunge ia unirea 
cu Dumnezeu. Pentru ei aceasta unire era o stare de apofatism 
teoiogic, inteiectual, o simpia golire a mintii de toate ideiie cu- 
noscute; o negare teoretica a tuturor afirmatiiior, pentru a avea 
sensui exact ai iui Dumnezeu, ca mai presus de toate afirmafiiie. 
Aceasta tnseamna insa a fi unit cu Dumnezeu printr-o procedura 
pur inteiectuaia. lar pentru aceasta nu se cerea trecerea prin 
trepteie virtutilor §i ale rugaciunii. 
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deloc nici pe sine, nici lucrurile"®'. „A§adar, zice 
acest invatator (Varlaam), nu simte nici patimirile 
ce se spun ca sunt pricinuite de rugaciunea in trup. 
Urmeaza deci numaidecat ca ele se mtampla degea- 
ba". Dar noi am putea zice: Deci §i rugaciunea e de- 
geaba, intrucat nici pe aceasta nu o simte mintea 
atunci, Deci, potrivit acestor cuvinte, e lucru zadar- 
nic a se ruga cineva. Zadarnic cu adevarat §i nebu- 
nesc lucru e insa a scoate astfel de concluzii din cele 
spuse de SfantuI Maxim. Dar poate va intreba cineva: 
Ce spune SfantuI Maxim, care a laudat §i a iubit mai 
mult decat orice mtelept iubirea dumnezeiasca, prin 
cuvintele: „Cand mintea a ie§it din sine spre Dum- 
nezeu, atunci nu se mai simte nici pe sine, nici lucru- 
rile"? „Atunci", zice. Dar cand e in sine insa§i, rugan- 
du-se mintal, atunci se simte §i pe sine §i fericitele 
patimiri ce se produc in ea §i in trupul unit cu ea de 
catre sfanta rugaciune. 

17. Dar acesta aduce pentru parerea lui §i o alta 
marturie a aceluia. Caci acela zice: „Starea cea 
mai din varf a rugaciunii sta in a ajunge mintea in 
afara de trup §i de lume §i a fi cu totul nemateriala 
§i fara forma in vremea rugaciunii"®^. „Deci va fi, 
conchide acesta (Varlaam) in aceasta stare, in afara 
§i de patimirile din trup, de care vorbesc". Dar, pe 
cat §tim, nimeni dintre cei imbracati in trup nu se 
imparta§e§te neintrerupt de o astfel de stare, afara 
poate de acest nou dascal al suprarugaciunii. Insa 
§i cei ce se imparta§esc rar de ea sunt rari de tot. 


81. Capete despre dragoste I, 10, P.Q. 90, 964 A. Hloc. rom., 
vol. 2, ed. 2008, p. 66. 

82. Capete despre dragoste II, 61; P.Q. 90, 1001 D. Filoc. rom., 
vol. 2, pp. 96-97. 
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Deci, cea mai mare parte din timp se roaga toti 
aflandu-se m trup §i simtind totodata patimirile 
din el. Cu cat mai mult deci nu le vor simti pe cele 
sfintite §i produse de rugaciune, pe care aceasta 
le desavar§e§te §i le inalta §i le face duhovnice§ti 
in cei in care se afla, dar nu le coboara, nu le face 
rele §1 nu le corupe? Gael este §1 un astfel de gen 
de patimiri, nu numai sflntit, cl §1 natural, cum ne 
invata §1 inse§i simtirile pe care le avem, care se 
desavar§esc cand patimim de la cele din afara §1 
sunt ca ni§te chipuri ale desavar§irii indumnezei- 
toare pe care o pricinuie§te de sus Duhul Sfant®^. 

InceputuI acelel desavar§iri este frica de Dum- 
nezeu (Pilde 1, 7; 9, 10). Din aceasta se vede ca latu- 
ra patimitoare a sufletului nu e mortificata prin de- 
prindere, cum crede §1 invata filosoful, cl, inaintata 
la o lucrare de Dumnezeu iubitoare, agonise§te 
strapungerea mantuitoare §1 plansul ferlcit, care adu- 
ce bala iertarli, reinnolrea na§teril din Dumnezeu, 
adica lacrimile pocaintel®^ 

83. Sf. Qrigorie Palama cunoa§te, pe langa patimirile pro¬ 
duse de Duhul in trup m vremea rugaciunii, §i pe cele naturale 
ale trupului, dar sfintite de Duhul in cursul rugaciunii; cunoa§te 
adica pe langa harismele extraordinare produse de Duhul (darul 
vindecarii etc.) §i o stare de curatie a tuturor mi§carilor naturale 
din trup (bucuria curata, plansul curat, trebuinta de hrana tinuta 
in marginea curatiei etc.). Printre cele din urma se afla §i simfirile 
curate ale celor dinafara. Ele se sfintesc m timpul rugaciunii de 
Duhul Sfant. Dar ele sunt numai ni§te chipuri ale desavar§lrii in- 
dumnezeitoare, nu desavar§lrea insa§i a starii de mdumnezeire. 

84. Se afirma din nou ca latura patimitoare nu trebuie mor¬ 
tificata. Dimpotriva, numai prin sporirea ei, prin trairea tot mai 
intensa a lui Dumnezeu §1 a pacato§eniei proprii se realizeaza 
apropierea de Dumnezeu §i se inainteaza spre desavar§ire. 
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Lacrima aceasta de Dumnezeu iubitoare §i folo- 
sitoare intraripeaza rugaciunea®^ dupa cuvintele 
Parintilor, lumineaza ochli mintii, cand e unita cu 
rugaciunea, pastreaza harul din baia dumnezeiasca, 
dupa Qrigorie Teologul®®, iar de se pierde il readu- 
ce, §i de aceea este §i se nume§te a doua baie a sfin- 
tei rena§teri §i al doilea Botez dumnezeiesc, care e 
mai dureros, dar nu mal mic ca cel dinainte, ba mai 
degraba mai mare. Caci a§a a declarat careva dintre 
Parinti, zicand: „lzvorul lacrimilor de dupa Botez e 
mai mare decat Botezul". Dar lacrima aceasta, care 
curate§te §i rape§te de la cele pamante§ti §i inalta §i 
une§te cu harul na§teril din Dumnezeu, §i prin acesta 
il indumnezeie§te pe cel ce o are, nu e oare o lucrare 
comuna a trupului §i a laturli patimitoare a sufletului? 

18. Cum, deci, vom primi pe cel ce zice ca „iubind 
sufletul lucrarile comune ale laturii patimitoare ale 
lui §1 ale trupului se umple de intuneric §i se coboara 
la cele de jos. Caci toate faptele comune ale sufle¬ 
tului §i ale trupului, cu cat sunt mai mult sesizate 
de suflet, cu atat 11 orbesc mai mult, incat daca s-au 
produs in noi asemenea mi§cari - care sunt comu¬ 
ne sufletului §i trupului - socotesc ca spre rau s-au 
produs §i spre paguba lucrarii prin care urea mintea 
spre cele de sus". 

Oare nu se arata prin aceste cuvinte cugetand §i 
invatand cele contrare noua, care am fost invatati de 

85. loan Scararul, Scara, XXVIII, 13, F.Q. 88, 1132 C (in rom., 
Filocalia, vol. 9, ed. cit., p. 406). Lacrima intraripeaza rugaciunea 
pentru ca reprezinta o stare de smerenie §i de pocainta in fata 
Lui Dumnezeu, Care e un izvor al rugaciunii. Ea lumineaza ochii 
mintii, caci o face sa vada, datorita smereniei §i simtirii intense a 
pacato§eniei proprii, prezenfa §i maretia dumnezeiasca. 

86. Cuvantari, 40, 31, P.Q. 36,401 b-404 A. 
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sfinti, mai bine zis de Sfantul Duh? Cad sfintii spun 
ca este o lucrare comuna a sufletului §i a trupului, 
dar cu adevarat §i dumnezeiasca, care pricinuie§te 
sufletului luminarea dumnezeiasca, izbavindu-le pe 
amandoua de patimile rele §i aducandu-le in schimb 
tot corul sfant al virtutilor. „Caci, zice, cel ce voie§te sa 
§tearga patimile le pierde prin plans; §i cel ce voie§te 
sa-§i agoniseasca virtuti le agonise§te prin plans''®^, 
Deci, sfintii spun ca exista lucrari comune ale sufletu¬ 
lui §i ale trupului, folosind cu atat mai mult sufletului. 
Dar acesta zice ca nu e niciuna. „Caci toate, zice, fac 
sufletui sa caute in jos, §i toate mi§carile care sunt co¬ 
mune sufletului §i trupului se produc spre rau §i spre 
paguba sufletului". 

Mu-I va scoate pe acesta de sub vina faptul ca n-a 
declarat in special aceasta lucrare pagubitoare, ci 
va fi pe drept cuvant vinovat, pentru ca a pus-o §i pe 
aceasta intre cele rele; §i mai ales pentru ca a incercat 
sa fure consimtamantul ascultatorilor printr-o aseme- 
nea me§te§ugire. Cad zice Dumnezeu prin proorocul: 
„nelegiuirea preotilor osanditi intre iudei e ca n-au 
deosebit cele sfinte de cele necurate" (lez. 22, 26). lar 
acesta, impreuna cu alte multe lucrari comune ale su¬ 
fletului §i trupului, n-a deosebit nici plansul fericit de 
lucrarile necurate. 

19. „Dar eu, zice, nu socotesc acest plans nepatima§ 
§i fericit. Caci cum ar fi nepatima§ ceea ce se savar§e§te 
prin lucrarea laturii patimitoare (pasionale) a sufletului? 
§i cum ar fi nepatima§ cel ce mentine m lucrare latura 
patimitoare (pasionala) a sufletului §i nu §i-a omorat-o 
pe aceasta cu desavar§ire prin deprindere?". 

87. Isaac Sirul, Cuvantul 85, ed. Teotoche (in Filoc. rom., vol. 
10, ed. 1981, p. 438). 
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Dar noi nu am invatat, o, filosoafe, ca nepalimirea 
e omorarea laturii patimitoare, ci mutarea ei de la cele 
mal rele la cele mai bune §i lucrarea ei indreptata prin 
deprindere spre cele dumnezeie§ti, dupa ce s-a inters 
cu totul de la cele rele §i s-a indreptat spre cele bune. §1 
pentru nol nepatima§ estecel cea pierdutdeprinderile 
rele §1 s-a imbogatit in cele bune, „cel ce s-a intiparit 
de virtuti, ca cei tmpMimiti de placerile rele"®®, cel ce 
§i-a supus iutimea §1 pofta - care alcatuiesc Tmpreuna 
latura patimitoare a sufletului - puterii cunoscatoare, 
judecatoare §i rationale a sufletului, a§a cum cei 
impatimiti §i-au supus puterea rationala laturii pasi- 
onale. Caci reaua intrebuintare a puterilor sufletului 
e cea care da na§tere patimilor vrednice de dezapro- 
bare, a§a dupa cum reaua intrebuinfare a cunoa§terii 
lucrurilor da na§tere intelepciunii celei nebune®®. 

lar daca cineva se folose§te bine de acestea, 
prin cunoa§terea lucrurilor intelese duhovnice§te, 
dobande§te cuno§tinta de Dumnezeu, iar prin la¬ 
tura patimitoare a sufletului, cand se mi§ca pentru 
ceea ce a fost facut de Dumnezeu, lucreaza virtutile 
corespunzatoare: prin pofta dobande§te in inima iu- 
birea, iar prin iutime agonise§te rabdarea. Mu cel ce 
§i-a omorat, a§adar, aceasta latura - caci in acest caz 

88. loan Scararul, Scara, XXIX, 6, P.Q. 88, 1149 A; in Filoc. 
rom., vol. 9, ed. cit, p. 420. 

89. Nepatimirea nu e, in invatatura Sfintilor Parinti, o stare ne- 
gativa, de nesimtire, ca in budism, ci o stare de intrebuintare pozitiva 
a puterilor suflete§ti, deci §i a iutimii §i a poftei. §i intrucat aceasta 
buna intrebuintare cere un efort sustinut, nepatimirea implica mai 
multa putere decat starea pMima§a. Varlaam dadea importanta nu- 
mai speculatiei, nu §i sfintirii credinciosului, inclusiv a trupului. El 
reprezenta mentalitatea occidentals, care a pus accentui principal 
pe teologie ca teorie, nu pe desavar§irea vietii cre§tinului. 
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ar fi nemi§cat §i nelucrator chiar §i spre deprinderile, 
afectiunile §i dispozitiile dumnezeie§ti ci cel ce §i-a 
supus-o, ca prin ascultarea de minte, care prin fire 
a primit conducerea de la Dumnezeu, fiind condusa 
cum trebuie, sa tinda, prin pomenirea neincetata a lui 
Dumnezeu, la Dumnezeu, §i prin aceasta sa ajunga 
la deprinderea dispozitiei dumnezeie§ti §i s-o ridice 
pe aceasta la cea mai desavar§ita treapta. lar aceas¬ 
ta este iubirea de Dumnezeu, prin care prime§te - 
dupa cuvantui spus - poruncile Celui iubit, iar din 
aceasta mvata, lucreaza §i dobande§te iubirea curata 
§i desavar§ita fata de aproapele, cu care este cu 
neputinta sa nu se afle impreuna §i nepatimirea®°. 

20. Aceasta cale spre desavar§ita iubire prin 
nepatimire se deschide liber §i urea spre cele de sus 
§i se potrive§te cu deosebire celor ce s-au retras din 
lume. Caci odata ce s-au dedicat lui Dumnezeu §i 
staruiesc cu minte netulburata m convorbirea cu El, 
prin aceasta impreuna-petrecere leapada u§or povara 

90. Prin intrebuintarea cea buna a poftei se dobande^te iu¬ 
birea de Dumnezeu, iar prin intrebuintarea cea buna a iutimii 
- care impreuna cu pofta alcatuiesc latura patimitoare - se 
dobande§te rabdarea. lar ele sunt bine intrebuintate cand se su- 
pun mintii. Mintea pomenind neincetat pe Dumnezeu, iar pofta 
insotind mintea in aceasta indeletnicire, ajung impreuna la de¬ 
prinderea iubirii de Dumnezeu. lar implinind poruncile Lui cu 
rabdare, se ajunge la iubirea aproapelui, care implica §i o mare 
tarie spirituals. Aceasta nu poate exista insa fara nepatimire, 
adica fara renuntarea la iubirea egoista de sine §i de placerile in- 
ferioare ale sale. Iubirea care implica nepatimirea sau patimirea 
care conditioneaza iubirea nu are, deci, nimic negativ in ea. Ea e 
insuflata de un elan al iubirii de Dumnezeu §i de aproapele, de iu¬ 
birea a tot ce e bun, de un elan opus oricarui egoism. Dar iubirea, 
in care e implicata nepatimirea pozitiva, ar fi cu neputinta daca 
ar fi omorata latura patimitoare a firii noastre. 
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patimilor rele §i-§i aduna comoara iubirii. lar cei ce se 
mi§ca in lume sunt datori ca, fortandu-se pe ei in§l§i, 
sa se foloseasca de lucrurile din lume dupa porunci- 
le lui Dumnezeu. In acest caz, latura patimitoare 
a sufletului, partidpand la aceasta fortare, va lucra 
potrivit cu acele porunci. lar aceasta fortare, prelun- 
gindu-se prin obi§nuinta, produce o dulce afectiune 
fata de poruncile dumnezele§ti §i preface in deprin- 
dere dispozitia placuta fata de ele. Aceasta, la randul 
ei, pricinuie§te o ura statornica fata de deprinderile 
§i afectiunile rele. lar aceasta ura contra deprinderi- 
lor rele rode§te nepatimirea, din care se na§te iubirea 
fata de Cel-singur-bun®‘. Vietuind §i lucrand astfel, ei 
pot sa infati§eze lui Dumnezeu latura patimitoare a 
sufletului ca jertfa vie, cum a spus Apostolul §i despre 
trupul vostru: „Va indemn pe voi, prin milostivirile lui 
Dumnezeu, sa infati§ati trupurile voastre jertfa vie, 
sfanta, bineplacuta lui Dumnezeu" (Rom. 12, 1). Cum 
se poate infati§a trupul nostru pana e inca viu jertfa 
bineplacuta lui Dumnezeu?®^ Cand ochii no§tri vad 

91. Sf. Qrigorie Palama socote§te ca la nepatimire pot ajunge 
mai u§or monahii. Totu§i ea nu le este interzisa mirenilor. Mij- 
locul principal pe care au sa-l foloseasca ei in acest scop este 
silinta de a folosi lucrurile din lume potrivit poruncilor lui Dum¬ 
nezeu, adica spre implinirea a tot ce e bun §i spre iubirea aproape- 
lui. Prelungind acest fel de folosire, ajung la deprinderea acestei 
bune folosiri a lucrurilor lumii §i la aversiunea fata de reaua folo- 
sire a lor sau fata de folosirea lor patima§a. 

92. Din faptul ca lui Dumnezeu 1 se poate infati§a insu§i trupul 
nostru ca jertf^a cat e inca viu, Sf. Qrigorie scoate un argument ca 
trupul nu trebuie mortificat, caci el este iubit de Dumnezeu ca jert¬ 
fa a§a viu cum este. Expresie „jertfa vie" e o expresie contradictorie 
in aparenta. Dar ea arata ca trupul poate fi oferit lui Dumnezeu ca 
Jertfa tocmai m plinatatea vietii din el, adica mtarit prin iubirea §i 
facerea de bine intru rabdare. 



302 


sfAntul grigorie palama 


lucrurile netede, potrivit cu ceea ce s-a scris, ca cel 
ce vede lucrurile netede se va milui (cf. Pilde 28, 18 - 
LXX) - caci ne vor atrage §1 ne vor procura mila de sus, 
cand urechile se supun invataturilor dumnezeie§ti, nu 
numai ca sa le auda pe ele, ci, dupa cuvantul lui David, 
ca sa-§i aminteasca de poruncile lui Dumnezeu spre a 
le implini pe ele (Ps. 102, 19), nefacandu-se „auzitori 
care uita", dupa cuvantul fratelui Domnului dintre 
Apostoli, „ci privind de aproape la legea desavar§ita 
a libertatii §1 staruind in ea §i facandu-se fericit in lu- 
crarea lui" (lacov 1, 25), cand, in sfar§it, limba, mai- 
nile §i picioarele slujesc voii dumnezeie§ti. Ce sunt, 
deci, lucrarile acestea ale poruncilor lui Dumnezeu? 
Mu sunt toate lucrari comune ale sufletului §i ale tru- 
pului? Atunci cum lucrarile comune ale sufletului §i 
trupuiui umplu de intuneric§i orbesc sufletul? 

21. lar Apostolul zice: „Cine e slab §i eu sa nu fiu 
slab? Cine se sminte§te §i eu sa nu ard?" (2 Cor. 11, 
29). Oare lucrarea aceasta nu e comuna trupuiui §i la- 
turii patimitoare a sufletului? De fapt ea este semnul 
sigur ca cineva iube§te pe aproapele ca pe sine insu§i. 
lar aceasta e a doua porunca a lui Dumnezeu, aseme- 
nea celei dintai §i mari porunci (Matei 23, 36 §. u.). De 
aceea, acela§i Apostol, scriind romanilor, zice: „Intris- 
tare mare imi este §i durere neincetata inimii, pentru 
fratii mei, rudeniile mele dupa trup" (Rom. 9, 2 §. u.). 
Vezi ca e vie §i lucratoare latura patimitoare a acelui 
suflet nepatimitor §i dumnezeiesc?®^ 

93. Latura patimitoare a sufletului ramane vie §i lucra¬ 
toare §i m sufletul nepatima§, sau nepatimitor in sensul rau 
al cuvantului. Deci, nepatimitorul nu e cel amortit §i nepasa- 
tor, ci cel nepatima§, nepasator sau insensibil Tn sens rau. 
Poti sa pui multa pasiune tn ceea ce faci §i sa fii nepatima§. 
Pasiunea buna §i frumoasa se impaca cu latura patimitoare 
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lar daca acel suflet se ruga neincetat §i neincetat 
era indurerat (1 Tes. 1, 3; 2, 13; 5, 17; Rom. 9, 2), de- 
sigur ca avea in sine durerea unita cu rugaciunea. §i 
o avea nu numai impreuna-existenta, ci §i impreuna- 
lucratoare. Aceasta a aratat-o tot acela§i, zicand: 
a§ fi dorit sa fiu eu insumi anatema de la Hristos pen- 
tru fratii mei" (Rom. 9, 3), cum a aratat §i prin ceea ce 
zice §i m alta parte: „Bunavointa inimii mele §i cere- 
rea mea catre Dumnezeu pentru Israel este spre man- 
tuire" (Rom. 10, 1), desigur din pricina acelei mari 
intristari §i a neincetatei dureri pentru ei. Cum vom 
socoti, deci, nepatimire omorarea laturii patimitoare 
prin deprindere? 

22. Dar, precum se pare, filosoful a auzit §i §i-a in- 
chipuit ceva despre nepatimire. Despre lipsa de dure- 
re n-a auzit insa ca e de la cel-rau §i ca e dispretuita de 
Parinti? Deci este §i o durere buna, opusa acestel lip- 
se de dureri; la fel exista §i lucrari comune sufletului 
§i trupului, care sunt de folos sufletului, mai bine zis 
il desavar§esc daca desavar§irea li vine acestuia prin 
pazirea poruncilor. lar daca acestea sunt fapte ale tru¬ 
pului, cu atat mai mult sunt ale laturii patimitoare a 
sufletului, care e nemijlocit unita cu mintea. Caci tru- 
pul e unit prin mijiocirea acesteia cu mintea®*. 

lar filosoful face ceva asemenea celui ce, daca 
ar auzi pe Dumnezeu poruncind: „Odihniti-va §i 

sau pasionala. Exemplul e durerea ce-o simte Pavel pentru 
neamul sau. 

94. Latura patimitoare mijloce§te intre minte §i trup. Fara la- 
tura patimitoare n-ar putea lucra mintea asupra sufletului. Tru- 
pul e condus spre desavar§ire de catre minte prin latura patimi¬ 
toare, dar §i mintea i§i actualizeaza puterile ei de spiritualizare 
sau de sfintire a trupului prin latura patimitoare. Caci prin ea 
lucreaza asupra trupului. 
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cunoa§teti ca Eu sunt Dumnezeu" (Ps. 45, 10), apoi 
ar vedea pe cei ce se odihnesc in cele dumnezeie§ti 
ca lucreaza cele dumnezeie§ti §i duhovnice§tl, i-ar 
mustra®^ zicand: „Dumnezeu a spus: odihniti-va; deci 
voi, grabindu-va sa lucrati, rataciti". „Omorati, zice 
§i Apostolul, madularele voastre cele de pe pamant: 
curvia, necuratia, patima cea rea §1 lacomia" (Col. 3, 
5). Auzi care dintre lucrarile trupe§ti trebuie mortifi- 
cate? Curvia, necuratia §i, simpiu graind, toate cele 
pamante§ti. §i care patima? Cea rea. Deci nu lucrariie 
Duhului savar§ite prin trup, nici patimiriie (afectele) 
dumnezeie§ti §i fericite, nici puteriie sufletului cre¬ 
ate in vederea acestora. Caci se spune: „Puterea po- 
ftitoare sa-ti fie tie indreptata toata spre Dumnezeu; 
iutimea sa-ti fie numai impotriva §arpeiui"^®. Dar daca 
s-au mortificat aceste puteri ale sufletului, cum se va 
mi§ca vreuna din eie spre inaltimea dumnezeiasca in 
rugaciuniie catre Dumnezeu sau se va ridica impotri¬ 
va §arpelui in atacuriie lui necuvenite? 

23. §i cum va fi sigur ceea ce spune fiiosoful: „Dar 
cum? Vom dispretui simtirea §i inchipuirea cand ne 
rugam, dar latura patimitoare a sufletului o vom lasa 
sa lucreze? Mu o vom dispretui mai vartos pe aceasta? 
Caci iucrariie acesteia orbesc §i ingroapa ochiul dum- 
nezeiesc mai mult ca toate". 

95. A se odihni in cele dutnnezeie§ti (de cele ale pacatului) 
inseamna a lucra in ele. Odihna m Dumnezeu §i lucrarea cea 
buna, prin puteriie primite in unirea cu El, e tot una. Varlaam 
nu vedea aceasta. El socotea ca Tnsa§i lucrarea celor bune sau 
a celor dumnezeie§ti mseamna a caica porunca lui Dumnezeu, 
care cere sa ne „odihnim" m El. Intalnim aid aceea§i conceptie 
abstracts, nelucratoare, a mantuirii. 

96. Ion Scararul, Scara, XXIX, P.Q. 88, 1068 D; in Filoc. rom., 
vol. 9, ed. cit. 



DESPRE RUGACIUNE 


305 


Cum poate spune ca ura fata de cele rele §i iubirea 
fata de Dumnezeu §i de aproapele ingroapa ochiul 
dumnezeiesc? Pentru ca §i acestea sunt lucrari aie la- 
turii patimitoare. Caci cu aceasta putere a sufletului 
iubim §i respingem, apropiem de noi §i departam de 
noi; precum prin puterea rationala a sufletului, dupa 
inteleptul Sinesie, laudam §i ocaram. Oare cel ce se 
ocupa cu contemplatiile dumnezeie§ti §i inalta Lui 
cantare §1 multumita §1 se lipe§te de El printr-o pome- 
nire neincetata i§i mortifica puterea cugetatoare? Fiu e 
aceasta adevarata viata §i adevarata lucrare a mintii? 
Tot a§a nu mortifica iubitorii celor bune nici iatura 
patimitoare, inchizand-o in ei in§i§i, nelucratoare §i 
nemi§cata. Caci in acestcaz n-ar avea cu cesa iubeasca 
binele §i sa urasca raul, nici prin ce sa se mstraineze 
de rau §i sa se apropie de Dumnezeu. O mortifica pe 
aceasta numai in sensul ca-§i muta toata aplecarea 
spre cele rele a puterii acesteia spre dragostea catre 
Dumnezeu^^, potrivit celei dintai §i mai marl porunci: 
„Sa iube§ti pe Domnul Dumnezeul tau din toata taria 
ta", adica din toata puterea ta. Care e toata puterea 
ta? Fara indoiaia a laturii patimitoare. Caci aceasta 
este puterea iubitoare a sufletului. lar aceasta, pri- 
mind o astfel de aplecare, desface §i celelalte puteri 
ale sufletului de la cele pamante§ti §i le inalta spre 

97. A§a cum nu-§i mortifica puterea cugetatoare cei ce se 
iipesc de Dumnezeu printr-o pomenirea neincetata a Lui, tot a§a 
nu-§i mortifica nici puterea patimitoare, in sensui ca ar inchide-o 
in ei neiucratoare §i nemi§cata. Dar din alt punct de vedere 
aceasta e o mortificare. Pentru ca i§i muta aplecarea §i lucrarea 
ei de la cele rele spre cele conforme iubirii de Dumnezeu §i de 
aproapele. Sf. Qrigorie atribuie mortificarii doua sensuri: sensul 
de neaplecare spre rele §i sensul de nelucrare totala. Mortificar- 
ea Tn sensul prim o admite, m sensul al doilea, nu. 
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Dumnezeu. Primind ea aceasta aplecare, procura §i 
rugaciunii sinceritatea. lar mintea nu o ingrade§te, ci 
conlucreaza §i ea cu aceasta, avand prin pomenire pe 
Dumnezeu adanc sala^luit in sine. Primind ea aceasta 
aplecare, daruie§te celor ce patimesc de dorul Celui 
cu adevarat vrednic de dorit §i puterea de a dispretui 
trupul §i de a suporta mai u§or durerile®®. Caci prin 
aceasta latura patimitoare, fiind mistuiti la culme de 
dragostea de Dumnezeu §i oarecum instrainati de 
trup, se imparta§esc prin rugaciune §i iubire de Duhul 
dumnezeiesc, §i prin aceasta continua sa simta pati- 
mile acestea numai pentru a le judeca®^. 

24. Dar de ce sa scriem mai multe despre aces¬ 
tea? E vadit tuturor, chiar daca nu s-a facut clar §i 
inteleptului acestuia, ca ni s-a poruncit sa rastignim 
trupul cu patimile §i poftele lui (Qal. 5, 24), nu ca sa 
ne sinucldem, omorand toata lucrarea trupului §i 
toata puterea sufletului, ci, pe de o parte, ca sa ne 
eliberam de poftele §i faptele rele §i sa ne facem fuga 
de ele neintoarsa, iar pe de alta parte, ca sa ne facem 
barbati ai doririlor Duhului, ca Daniel (Dan. 5, 14), 
vietuind §i mi§candu-ne in ele cu cuget desavar§it §i 
mergand barbate§te tot inainte, ca Lot, cel ce a ie§it 
din Sodoma. Caci acesta mergand mereu inainte §i 

98. In latura patimitoare e o forta, care poate deveni o forta 
de iubire a iui Dumnezeu §i a aproapelui. Forta acestora poate 
deveni atat de mare, meat cei ce a dobandit-o o poate pune mai 
presus de ceea ce place trupului, mai presus chiar de viata lui 
pamanteasca, pentru a-i asigura o viata Tndumnezeita §i ve§nica. 

99. Mistuiti de dragostea de Dumnezeu §i instrainati de trup, 
cei ce vietuiesc m rugaciune §i m lini^tire continua sa simta 
totu§i patimirile trupului, dar numai pentru a le judeca, daca nu 
sunt deplin curate sau pentru a-§i da seama ca mca n-au ajuns la 
fericirea ve§nica a vietii viitoare. 
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ramanand neml§cat spre cele din urma, s-a pastrat 
pe sine viu, pe cand sotia sa, intorcandu-se spre cele 
dinapoi, a murit. 

Socotesc, deci, ca s-a aratat indeajuns ca cei 
nepatimitori pastreaza latura pasionala a sufletului 
vie §i lucratoare, nu o mortifica. 

25. Dar acum sa vedem cum filosoful acesta, 
de§i §i-a folosit toata de§teptaciunea lui impotriva 
explicarilor introducatoare la rugaciune ale cuviosu- 
lui nichifor, totu§i n-a putut face nimic mai mult de¬ 
cat sa le calomnieze, sa le strambe §i sa le barfeasca, 
pagubindu-se prin aceste calomnii pe sine §i cuvin- 
tele sale, dar nu pe cuviosul acela. Mai intai, ince- 
pand, folose§te impotriva acelui barbat minciuna ca 
el a alcMuit primul asemenea explicari, pe care le-a 
numit, batjocorindu-le, inspirari (elajivodq). Caci cu 
multi ani inainte le-au explicat acestea alti barbati 
duhovnice§ti, §i anume aproape cu acelea§i idei §i cu- 
vinte; §i in scrierile tuturor Parintilor poate afla cine- 
va multe cuvinte care dau marturie despre acestea. 
A§a este cuvantul celui ce ne-a alcatuit noua prin cu¬ 
vinte Scara duhovniceasca: „Amintirea lui lisus sa se 
lipeasca de respiratia ta §i atunci vei cunoa§te folosul 
lini§tii (isihiei)"'®®. 

Du pa aceasta, deoarece cuviosul acela zice: 
„Sile§te-ti mintea sa intre cu aerul inspirat m inima", 
adica sa se lipeasca de acesta §i sa priveasca cele 
din inima (iar in aceasta urmeaza marelui Macarie, 
care zice: „lnima stapane§te tot trupul, §i cand harul 
pune stapanire pe intinderile inimii, stapane§te pes- 
te toate madularele §i gandurile; deci acolo trebuie 

100. Scara, XXVIl, 25, P.Q. 88, 1112 C; in Hloc. rom., vol. 9, 
p. 394. 
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privit de §i-a inscris harul legile Duhului"); deoarece 
cuviosul acela conglasuie§te, a§adar, intru totul cu 
ace§tia mari, acesta iara^i barfe§te prin calomnie. §i 
despartind cuvantul „sile§te" de cuvantul „minte", il 
leaga de „aerul inspirat". §i stramband astfel in chip 
calotnnios impreuna cu cuvintele §i intelesurile, pe 
urma sufla el insu§i cu putere impotriva insplrarilor 
silite, aratand ca sunt cu totul absurde. 

Acela, iara§i, numind minte lucrarile mintii §i spu- 
nand ca e necesar ca acestea, fiind revarsate in afara 
prin simturi, sa fie readuse, §i ca §i cei ce se ocupa cu 
rugaciunea sa se intoarca inlauntru, filosoful acesta 
il calomniaza iara§i ca vorbe§te de fiinta mintii. §i a§a 
§i-a mchipuit ca poate folosi multe locuri impotriva 
cuvintelor cuvioase. 

26. lar noi lamurind iara§i adevarul, el nemaia- 
vand ce sa raspunda, zlce: „Sa fie cuvintele noastre 
de invatatura celor ce ar fi izbiti de aceste expresii ab¬ 
surde". 

Dar tu, cel ce inveti cele ce nu le-ai priceput, ar zice 
cineva catre acest dascal, ai fost izbit sau nu? Daca 
ai fost izbit, cum pretinzi sa fii invatator in aceasta 
privinta, odata ce ai avut nevoie de cineva care sa te 
invete §i ai Tnvatat de la noi adevarul? Daca n-ai fost 
izbit, cum injuri pentru ceva care, dupa tine, e o simpla 
expresie exterioara, pe cel ce nu pune in ea nici un 
inteles absurd? §i de ce il injuri: pentru ca a spus-o rau 
sau pentru ca a cugetat-o rau? lar daca acela a gre§it in 
amandoua privintele acestea, cum tu, cel ce e§ti acuza- 
tor, ocolind intelesul, ai pornit numai impotriva a ceea 
ce este expresie exterioara? Trebuia deci, daca te-ai 
pazit de gre§eala din cuvinte §i ai invatat §i pe altii sa 
se pazeasca, sa lauzi intelesul §i pe autorul intelesului 
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§i sa te faci pe tine nu acuzator al acelor cuvinte, ci ex- 
plicator, Caci, daca gandind cineva ca reda ceea ce e in 
cuvintele din afara, ar socoti ca cel ce porunce§te mor- 
tificarea trupului mvata ca oamenii sa se omoare, oare 
il va scoate aceasta pe acela - de nu se va razgandi - 
din osanda necredincio§llor? Eu socotesc ca nu. 

Dar ce faci cand Vasile cel Mare, ca sa ma folosesc 
de un exemplu apropiat celor osandite de tine, spu- 
ne ca mintea trebuie sa fie revarsata in afara §i sa fie 
iara§i adunata? Oare il banuie§ti de rau, ca pe unul 
ce spune ca fiinta de nemutat a mintii trebuie sa se 
verse §i cea care nu se parase§te pe sine niciodata tre¬ 
buie adunata, sau vei intelege ca minte nume§te el 
lucrarile ce se muta, oricare ar fi acestea? 

27. Dar filosoful, oprit sa acuze pe baza cuvinte- 
lor din afara de argumentele noastre care 1-au dat 
pe fata, a hotarat sa se napusteasca intreg impotriva 
intelesului, §i tndreptandu-§i lupta impotriva celor 
scrise de noi in apararea acelui cuvios barbat, n-a ui- 
tat nici acum de me§te§ugul lui calomniator, mai bine 
zis n-a putut uita. Caci cum ar fi putut sa contrazica 
pe cei ce sunt de necontrazis pentru adevarul aflator 
in ei §i sa le atribuie pacatul ereziei fara sa-i acopere 
de calomnii? 

Mol, deci, spunand ca inima e primul organ tru- 
pesc al mintii, dupa marele Macarie, de la care am 
dat acolo §i cuvintele care arata aceastaacesta, 
§tergand cuvantul „trupesc" §i aducand pe dumne- 
zeiescul Qrigorie de Myssa, care zice ca „fiinta mintii 
se amesteca cu elemental subtire §i luminos al firii 

101. Vezi Cuvantul al doilea din celedintai, la Pr. D. Staniloae, 
Viata inuatatura Sfantului Qrigorie Falama, EIBMO, Bucure§ti, 
2006, p. 267. 
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sensibile"'“, conchide consecvent ca Sfantul Qrigo- 
rie spune ca de acest element se folose§te ca de pri- 
mul organ, iar inconsecvent se napuste§te impotriva 
celor spuse de noi, afirmand ca acestea sunt contraril 
sfantuiui, odata ce ele sustin ca inima, dar nu ele- 
mentul acela luminos, e primul organ al mintii. Dar 
daca ai adauga, o, sofistule, cuvantul „trupesc", cum 
am spus noi, ai parasi impotrivirea pe care o sustii §i 
ai vedea pe sfinti conglasuind intre ei §i pe noi cu ei, 
ca unii ce suntem invatati de ei. Caci oare nu e trup 
elementul luminos ai simtirii omene§ti? 

28. Dar el a nascocit §i o alta contrazicere intre 
cuvintele noastre §i cel al lui Grigorie de Nyssa. Caci 
deoarece noi spunem ca inima e organ al organe- 
lor in trup §i mintea se folose§te prin ea de el ca de 
un organ, zice ca noi aratam ca e cunoscuta unirea 
mintii §i a trupului, tnsa acela o declara neinteleasa. 
Dar ce e cand acela zice ca sensibilitatea e unita cu 
puterea cre§terii, care e la mijloc intre fiinta mintii §i 
intre cea mai materiala, apoi ca se produce ameste- 
carea mintii cu partea mai subtire a sensibilitatii'°^ 
folosindu-se mintea de aceasta ca de primul organ 
§i prin ea de trup? Oare n-a facut el mai mult ca noi 
§i cu mult mai mult ca noi cuno§tibil §i exprimabil 
modul unirii mintii cu trupul? Cum zice atunci ca 
aceasta unire este neinteleasa §i negraita? Oare 
socote§ti, in intelepciunea ta, ca §i el se contrazice 
pe sine? §i cum nu va fi ca tine, daca tu socote§ti 
ca-ti urmeaza tie? Dar eu socotesc ca putem vorbi 
de o atingere (ETiacpfiv) intre acestea §i de o folosire 

102. Despre facerea omului 8, P.Q. 44, 145 C; Tn rom., PSB, 
vol. 30, p. 29. 

103. Ibidem, 6. 
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(a trupului de catre suflet) §i de o amestecare (in- 
tre ele). Care este insa §i cum se savar§e§te aceasta 
legatura mtre o natura mintala §i una trupeasca sau 
trup ramane tuturor oamenilor indeob§te un lucru 
neinteles. A§a sunt de acord Parintii cu ei tn§i§i §i 
intre ei, §i noi cu ei. 

Dar tu, cel ce te bucuri de contradictii, precum e 
firesc, dore§ti sa crezi ca §i aceia se contrazic. De ace- 
ea te impotrive§ti §i noua, care-i aratam pe aceia ca 
sunt de acord intre ei. 

29. Caci marele Macarie, invatat de lucrarea haru- 
lui §i mvatandu-ne pe noi ca mintea §i toate gandurile 
sufletului sunt m inima ca intr-un organ, iar Myssanul, 
ca mintea, ca netrupeasca, nu e inlauntrul trupului, 
noi, adunand intr-una aceste doua afirmatii care par 
sa se deosebeasca §i aratand ca nu sunt opuse intre 
ele, spunem ca de§i mintea nu e inauntru, intrucat 
e nemateriala, potrivit cu Qrigorie al Myssei este §i 
inauntru, dar nu in afara trupului, ca una ce e unita 
cu acesta §i se folose§te in chip negrait de inima ca de 
primul organ trupesc, potrivit cu marele Macarie. Dec! 
fiindca in alta privinta aceia spune ca nu e inauntru, 
§i in alta privinta acesta ca e inauntru, noi socotim 
ca ei nu se deosebesc intre ei prin nimic. Caci nici cel 
ce zice ca Dumnezeirea nu e in spatiu nu se opune 
celui ce spune despre Cuvantul lui Dumnezeu ca S-a 
sala§luit odinioara inlauntrul pantecelul feciorelnic §i 
preaneprihanit, ca Cel ce S-a unit acolo mai presus de 
cuvantcu framantatura noastra, pentru negraita iubi- 
re de oameni'°^. 

104. intregul continut al tratatului prezent al Sf. Qrigo¬ 
rie Palama se ocupa cu problema unirii dintre sufiet §i trup. Ei 
afirma aceasta unire, considerand latura patimitoare oarecum 
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30. Dar tu, pe noi, care ne grabim sa-i aratam pe 
aceia ca nu se deosebesc, te grabe§ti sa ne arati ca ne 
deosebim de ei, de§i despre unele ca acestea: cum e 
unita mintea cu trupul, unde se afla imaginatia §i jude- 
cata, ce loc are memoria, de este in trup vreo patimire 
esentiala oarecum conducatoare §i de unde-§i are 
sangele inceputul formarii §i daca fiecare sue e ne- 
amestecat de care dintre maruntaie (glande) se 
folose§te ca vas §i despre cele asemenea acestora li 
este ingaduit flecaruia sa spuna ceea ce socote§te, 
caci toti spun lucruri verosimile; tot a§a poate spu- 
ne fiecare ceea ce socote§te despre nemi§carea §i 
mi§carea a§trilor, despre marimea §i firea fiecaruia §i 
despre altele ca acestea, despre cate nu ne-a revelat 
ceva clar Duhul, singurul care cunoa§te adevarul ce 
strabate prin toate. 

Deci, chiar daca ne-ai fi aflat in contrazicere cu 
dumnezeiescul §i inteleptul Qrigorie al Nyssei, nu 
trebuia sa te porne§ti din pricina aceasta impotriva 

comuna sufletului trupului. Varlaam vrea sa slabeasca aceasta 
legatura, pentru a putea respinge repercusiunea apropierii 
mintii de Dumnezeu asupra trupului §i deci sfintirea lui. In sen- 
sul acesta el ar vrea sa opuna celor spuse de Palama in tratatul 
al doilea din prima triada §i pe Sf. Qrigorie de Myssa. Dupa ce i-a 
opus declaratia aceluia ca sufletul nu e inauntru trupului, acum 
li opune declaratia aceluia ca unirea aceea este neinteleasa (Sf. 
Qrigorie de Myssa, op. ci't., 15, P.Q. 44, 177 B; in rom., vol. cit, 
p. 46), ca §i aceea ca mintea se une§te cu trupul printr-o sen- 
sibilitate mai subtire. Sf. Qrigorie Palama arata ca in fond nici 
Sf. Qrigorie de Myssa nu contesta unirea intre suflet §i trup §i o 
anumita putinta de cunoa§tere §i de exprimare a acestei uniri. 
El conciliaza expresiile aparent contradictorii ale Sf. Qrigorie de 
riyssa §i ale lui Macarie in privinta prezentei sufletului in trup. 
Caci, pe de o parte, sufletul e in trup, pe de alta nu, fiind prezent 
altfel decat un element material. 
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noastra. Qande§te-te cati spun ca cerul este o sfera §i 
vorbesc de ni§te axe ale a§trilor, de§i mareie Vasiie nu 
spune aceasta. Pe toti ace§tia tu i-ai declara, pe cat se 
pare, ca opu§i Parintilor, ca §i pe noi. Dar §i tu insuti 
vei fi demascat ca necunoscand adevarul m privinta 
caruia trebuie sa urmam aceiora. Ba mi se pare ca tu 
nici nu te gande§ti la el §1 nu-1 deosebe§ti de ceea ce 
nu e necesar. De aceea, opunandu-te in cele ce con- 
duc spre viata fericita celor ce o urmaresc pe aceasta, 
ceri altora o marturisire exacta in lucruri care nu con- 
duc spre acea fericire'®^. 

De aceea, trecand peste calomniile lui in cele spu- 
se de el in continuare impotriva noastra, sa intoarcem 
cuvantul la cele mai necesare. 


105. Sf. Vasiie cel Mare, liexaemeron 1, 11, P.Q. 29, 25 BC; 
(in rom., PSB, vol. 17, pp. 82-83). Atitudinea aceasta de a lasa 
la latitudinea §tiintei sa afle adevarul in privinta naturii a fost 
totdeauna proprie cre§tinismului rasaritean, care nu cunoafte 
niciun caz cand ar fi oprit pe vreun invafat sa proclame rezul- 
tatul cercetarilor sale in lucruri care nu tin de adevarul credintei 
sau de invataturile despre mantuire. 



ALACELUIA§I 


Cuvant pentni cei ce se lini^tesc cu evlavie. 

A1 treilea dintre cele din urma. 

Despre sfanta lumina. 

1. Cel care a descris astfel rugaciunea mintil, im- 
potriva celor ce s-au dedicat ei, pretinde sa invete §i 
despre sfanta lumina pe cei ce o vad. §i aceasta o face 
el insu§i orb fiind, ceea ce nici el nu neaga. El afirma 
ca gre§esc cei ce spun ca e lumina ceea ce, orb fiind, el 
nu vede; §i spune ca gre§e§te nu numai cutare sau cu- 
tare dintre cei din timpul nostru sau dintre cei ce s-au 
facut cunoscuti cu putin mai mainte prin curatia viefii 
§i maltimea vederii dumnezeie§ti (a contemplatiei), ci 
chiar §i sfintii venerati din vechime. Aceasta se va ve- 
dea mai incolo. De fapt, cei ce 1-au auzit vorbind astfel 
de lucruri §i care au fbst raniti, precum e §i firesc, de 
marimea acestei calomnii noi §i n-au putut suferi sa 
treaca in tacere peste o a§a de vadita blasfemie fata de 
Sfintii Parinti, ba s-au §i temut sa nu fie §i ei parta§i la 
fapta aceasta de ura impotriva acelora, trecand-o sub 
tacere - motiv care ne-a indemnat §i pe noi sa scriem 
-, 1-au intrebat pe acela: „Ce-ai patit de te-ai apucat 
sa vorbe§ti despre tainicele vederi sfinte, pe care nu 
le-ai intelege u§or nici cand ai auzi vorbind despre ele 
pe cei ce le-au experimental fiind neintrodus §i orb 
in privinta lor?", lar el, neputandu-§i nega ne§tiinta 
§i neexperienta vadita tuturor in astfel de lucruri, a 
raspuns ca nu e nimic extraordinar daca, orb fiind, se 
tine de unul care vede, §i a§a se face calauza dreapta 
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alter orbi, care se tin, la randul lor, de el. El socote§te 
astfel ca prin dibacia cuvantuiui §1 prin sofisme dia- 
lectice poate scapa §1 de cuvantul Evangheliei, care 
spune ceva cu totul contrar acestei afirmatii: „De va 
calauzi orb pe orb, amandoi vor cadea in groapa" 
(Mat. 15, 14). „Eu insa, zice acest orb, care se socote§te 
orb §i conducator orbilor, pot sa urmez celor ce vad". 

Dar care dintre orbi nu poate face aceasta? Nu- 
mai cel cu amandoua picloarele taiate §1 clung de 
amandoua mainile §1 cu totul slabit nu s-ar putea tine 
de tine §1 nu ti-ar putea urma, ba nici n-ar avea nevoie 
de ajutor, trebuind sa zaca in pat. Dar cel cu picioare §i 
cu maini sanatoase, pentru care motiv, o, iubitorule de 
orbi, n-ar urma mai degraba celui ce vede, decat tie? 
Deci tu arati ca unul ce-ti procuri prin furt o vedere ca 
prin ceata sau mai bine zis ca unul ce nu iti simti totala 
orbire fata de aceste lucruri, de§i spui ca o simfi, nepu- 
tand contrazice pe cei ce te vad ca e§ti orb. Caci daca 
ai simti-o, cum ai putea pretinde sa fii conducatorul 
celorlalti orbi? Fii, a§adar, ca orbul din Evanghelie, 
care, nevazand inca bine din lipsa de credinta, spunea 
ca „vede oamenii ca pe ni§te copaci ce umbla" (Mar- 
cu 8, 24). Daca a§a e§ti la vedere, §i nu orb cu totul, 
desigur ca atunci cand vei privi la discul soarelui §1 le 
vei spune §i altora cum este, aceia vor afla de la tine 
ca marele luminator, ochiul zilei, Tntreg lumina, e un 
lucru Tntunecos. Caci daca covar§ind puterea ochilor 
cu vedere curata, razele par ca vin amestecate cu intu- 
nericchiar§i la cei ce au privirea sanMoasa, cum nu va 
vedea numai intuneric, neamestecat cu lumina, cel ce 
incearca sa priveasca cu o vedere inceto§ata? Astfel ca 
e nu numai de ras, ci e §i vrednica de batjocura incer- 
carea orbului de a invata pe altii despre lumina. 
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2. Dar sa dezvaluim prapastia cugetarii filosofu- 
lui nostru; prapastie pe care, de§i a acoperit-o cu o 
pilda, mai mult a descoperit-o decat a ascuns-o. Deci, 
zice filosoful ca orbi, adica nepriceputi, sunt toti, fara 
exceptie: atat noi, cat§i sfintii, pe care-i contrazice mal 
incolo in chip vadit; iar el se deosebe§te doar intr-atMa 
de orbi, adica de nepriceputi, intrucat e filosof. In cali- 
tatea aceasta el ar fi singurul care cunoa§te ratiunile 
lucrurilor §i gandirea invatetilor, putand urma acesto- 
ra §i putand calauzi §i pe cei ce se tin de el'°®. 

Dar cine e a§a, o, filosofule, nu e orb; caci urmeaza 
celor ce conduc spre vedere, adica spre cuno§tinta 
adevarata, cum zici tu; dar aceasta inseamna ca vede. 
lar daca urmeaza fara sa vada, cum le garanteaza 
celorlalti, care-1 urmeaza, vederea? lata ca e§ti in con- 
trazicere cu tine insuti, aici spunand ca e§ti orb, aici 
ca vezi. De fapt, daca cuno§tinta e, dupa tine, singura 
lumina inteligibila (cunoscuta cu mintea = voritov (pwq), 
afirmatie pentru care ai §i intreprins aceste lupte, iar, 
pe de alta parte, tu ai cuno§tinta invatatilor, precum 
insuti marturise§ti, cum mai spui ca e§ti §i tu orb §i ne- 
luminat? Daca, apoi, nu poate fi cineva luminat altfel 
decat a§a cum ai fost §i luminezi tu, cum tot tu o zici 
§i aceasta in multe locuri, atunci nici marele Dionisie, 
caruia socote§ti ca §tii sa-i urmezi, n-a fost luminat §i 
nu lumineaza altfel. Caci nici el n-a §tiut, dupa tine, 
decat atata: sa urmeze celor ce §tiu. Dar nici aceia nu 
erau in stare de altceva, ci erau asemenea tie. 

lata ce lant de orbi ne oferi prin cuvintele tale; orbi 
ce se conduc unii pe altii spre vedere, dar raman totu§i 

106. Varlaam tagaduie§te orice alta cunoa§tere a lui Dum- 
nezeu decat cea rationala. Daca-i a§a, toti sunt orbi, numai el se 
deosebe§te de ei, Tn calitate de filosof. 
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orbi. Aceasta au facut-o §i altii, pe motiv ca ar urma 
Scripturilor. Dar au fost demascati de cei ce urmeaza 
cu adevarat Scripturilor, ca se mint §i pe ei, §i le mint 
§i pe acelea. 

3. lar daca te-ar cerceta §i pe tine cineva cum ur- 
mezi sfintilor, te-ar numi nu numai orb, ci §i surd. 
Caci, iata, Dionisie cel Mare spune limpede, cum 
am aratat §i in Cuvantul despre cuno§tinta mantu- 
itoare, ca „asemanarea §i unirea noastra cu Dum- 
nezeu se savar§e§te numai prin pazirea poruncilor 
dumnezeie§ti"'°^. Dar tu spui tot a§a de limpede ca nu 
se mfaptuie§te numai prin ele, caci cel ce tine acestea 
se curata numai pe jumatate; ba §i atata cu anevoie. 
lata cum calci pe urmele lui!'°®. 

lar Sfantul Qrigorie de Myssa invata, la randul lui, 
ca intelepciunea de afara e stearpa §1 nedesavar§ita 
§i cere sa nu intarziem cu respingerea acestei mame 
vitrege decat „numai pana vedem ca suntem cu varsta 
neimplinita, caci dupa aceea e ru§ine sa ne mai numim 
flii acestei sterpe din fire"'®®. Dar tu spui ca e foarte fo- 
lositor §i cu totui de trebuinta sa ramanem alipiti de ea 
toata viata §i sa ne mandrim cu ea. Ba nu te sfie§ti sa 
strangi §i alte declaratii ale aceluia, numai ca sa poti 
convinge ca cuno§tintele naturale pricinuiesc deplina 
curatie mantuitoare. lata cum e§ti singurul dintre toti 
care te tii intocmai de ceea ce spun sfintii! 

107. In Cuvantul intai al celor din urma (ed. liristou, vol. I, p. 
465 §.u.); Dionisie Areopagitul, Despre lerarhia bisericeasca 2, 
P.Q. 3, 392 A. 

108. Varlaam nu acorda prea mare importanta implinirii po¬ 
runcilor morale in curatirea omului. El atribuie rolul principal, 
daca nu unic, speculatiei filosofice. 

109. Despre viata lui Moise 2, P.Q. 44, 329 B; (in PSB, vol. 29, 
p. 40). 
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In sfar§it, Vasile cel Mare spune iimpede ca „nu 
e nicio piedica pentru dobandirea fericirii fagaduite 
necunoa§terea adevarului despre cer, despre pamant 
§i despre elementele din ele""°. Dar tu spui ca acest 
adevar e mantuitor §i daca nu-§i formeaza cineva min- 
tea prin cunoa§terea adevarului care se vede prin toa- 
te, nu poate ajunge la desavar§ire. O, de-ar cunoa§te 
cineva acest adevar, ca sa vorbim despre ceea ce e cu 
neputinta de ajunsP" Gael cuno§tinta tuturor este nu- 
mai in Dumnezeu, care zice catre lov: „Spune-mi, de 
ai cuno§tinta, unde au fost mfipti stalpii pamantului, 
care sunt izvoarele marilor §i cat e de mare latimea de 
sub cer?" (lov 38, 4, 6, 16, 18). Tu insa crezi ca e§ti sin- 
gurul care §tie totui §1 poseda desavar§irea, fara sa-ti 
fi format mintea prin acest adevar, ci prin cele ale lui 
Aristotel, Platon, Euclid, Ptolomeu §i ale celor ca ei. De 
aceea, socote§ti vazatori de Dumnezeu mai degraba 
pe astrologi §i pe fiziologi, decat pe cei ce au fost m 
realitate astfel; §i aceasta pentru ca §i-ar fi ocupat 
ratiunea in chip sanatos cu adevarul despre lucruri 
prin adunarea caruia spui ca au ajuns la cugetari ase- 
menea celor ale ingerilor. §i spunandu-le toate aces- 
tea, socote§ti ca urmezi, in chip sigur mantuitor, lui 

110. Cuvant la Psalmul 14, P.Q. 29,256 C; (in rom. FSB, vol. 17, 
p. 209). 

111. Sf. Qrigorie Palama recunoa§te importanta cunoafterii 
fapturilor pentru ridicarea la cunoa§terea lui Dumnezeu, cand 
prin fapturi e cunoscut Dumnezeu in caiitate de cauza creatoare 
§i sustinatoare a tuturor, adica atunci cand nu se ramane numai 
ia cunoa§terea fapturiior ca lucruri opace §i separate, fara o inte- 
meiere a lor in fondul comun §i transparent al transcendentei di¬ 
vine. Aceasta cunoa§tere a ratiunilordumnezeie§ti in lume, numita 
contemplate naturala, e considerata in spiritualitatea rasariteana 
treapta a doua m urcu§ul duhovnicesc al omului spre Dumnezeu. 
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Dionisie de Dumnezeu graitorul §i indrazne§ti sa ne 
fii din pricina aceasta povatuitor nein§elator. 

4. Dar sa nu se laude strambul ca e drept; cad pe 
cei ce-l vad nu-i va convinge §i nu-i va in§ela, chiar 
de s-ar in§eia pe sine. liici sa nu minta pe cei ce cred 
drept §i urmeaza intocmai graitorilor de Dumnezeu. 
Caci n-ar ajunge la niciun rezultat, fiind vorba mai 
ales de lucruri in care nimenea de pe pamant, nici 
chiar dintre cei ce nu primesc harul Evangheiiei, n-ar 
putea fi aratat azi ca e cu desavar§ire in gre§eala. 
Cine, numeasca-se el nu cre§tin, ci scit, pers ori Hin¬ 
dus, nu §tie azi ca Dumnezeu nu e nimic dintre ceie 
create sau supuse simturiior? Caci, precum la viitoa- 
rea venire a Domnuiui harul invierii §i al nemuririi nu 
va cuprinde numai pe cei ce au crezut in El, ci, cum 
spune Evangheiia, toti vor invia, de§i nu toti se vor bu- 
cura de cele fagaduite dupa inviere, a§a §i acum, in 
rastimpul de dupa prima venire, de§i nu toti au primit 
Evangheiia iui Hristos, toti sunt inrauriti fara sa §tie 
de prisosinta harului Sau, marturisind un Dumnezeu 
necreat, creator al tuturor. De l-ai intreba pe part, pe 
pers, pe sarmat, ai auzi indata cuvantul acela al lui 
Avraam: „Ma inchin unui Dumnezeu al cerului". n-ar 
spune-o insa aceasta Ptolomeu, ori Iparh, ori Marin 
din Tir, cei care sunt, dupa tine, intelepti §i §i-au cul- 
tivat mintea cu adevarul despre ciclurile, epicicluriie 
§i sferele cere§ti. Caci ace§tia numesc dumnezeiesc §i 
atoatefacator insu§i cerul. n-ar spune-o nici Aristotei 
ori Platon, care declara stelele corpuri ale zeilor; nici 
cei care spun ca atata sar caii zeilor, cat vede ochiul 
privind de pe o inaltime marea intunecata. 

5. Toti, deci, cunosc azi prin „lumina ce lumineaza 
in intuneric" (loan 1, 5), mai bine decat cei admirati 
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odinioara pentru intelepciunea lor, ca Dumnezeu e 
mai presus de simturi; §i nu admit catu§i de putin ca 
El sa fie caracterizat §i plasmuit dupa chipul lucruri- 
lor. Cum ai indraznit atunci sa le arunci o a§a de mare 
ocara ucenicilor Evangheliei, celor care au auzit cu 
urechea lor cuvintele predate de Dumnezeu §i au fost 
invatati prin guri intarite de limbile de foe ale Duhu- 
lui; celor pe care nu ingeri, nici om, ci Insu§i Domnul 
i-a mvatat prin gura Sa preamarita? „Caci Fiul cel unul 
nascut care este in sanul Tatalui, Acela a spus" (loan 1, 
18). Cum ai indraznit sa spui celor ale§i din tot neamul, 
„neamului cei sfant" (1 Petru 2, 9), Bisericii lui Dum¬ 
nezeu, ca socotesc sensibila fiinta lui Dumnezeu, 
avand chip, volum §i calitate §i amestecandu-se ca lu- 
mina cu aerul, care ar primi o emanatie din ea §i ar 
circumscrie aceasta lumina spafiai §i sensibil?"^. Nu 
te-ai gandit, judecand a§a, de ce nu declara vreunul 
soarele drept Dumnezeu daca are o astfel de parere 
despre Dumnezeu? Sau de ce tin sa fuga de simtirea 
altor lucruri daca socotesc pe Dumnezeu supus 
simturilor? In sfar§it, de ce nesocotesc cei barfiti de 
tine mai mult decat toti placerile sensibile? Caci pen¬ 
tru robii stomacului pantecele e dumnezeu sensibil, 
dupa Pavel (Filip. 3, 19); iar iubitorii de argint §i ia- 
comii intemeiaza o noua slujire la idoli. Iar a crede 
in Hristos nu pot, dupa cuvantul evanghelic, cei ce 

112. Sf. Qrigorie Palama respinge afirmatia ca lumina dum- 
nezeiasca vazuta de isiha^ti in cursul rugaciunii mintii ar fi so- 
cotlta de ei fiinta iui Dumnezeu, cum respinge, pe de alta parte, 
afirmatia ca ea ar fi o lumina sensibila, materiala sau o emanaUe 
materials din fiinta lui Dumnezeu, putandu-se amesteca cu ae¬ 
rul, iar acesta putand-o circumscrie spatial. Aceasta ar fi un ade- 
varat panteism sau o identificare a creaturii cu Dumnezeu, pe 
care Sf. Qrigorie Palama o respinge cu toata hotararea. 
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primesc slava de la oameni §i nu cauta numai slava 
de la Dumnezeu (loan 5, 14). Cel ce dispretuiesc insa 
toate, §i aceasta pentru Dumnezeu, Cel peste toate, 
nu arata oare prin fapte ca se inchina cu adevarat 
lui Dumnezeu, Care e dincolo de toate? lar daca 
sfatuiesc §i pe altii sa se lase de acestea, ca de unele 
care mlatura slava de la Dumnezeu, nu se cuvine sa 
fie mai degraba ascultati decat barfiti ca nu au o idee 
dreapta despre Dumnezeu?"^ 

6, Ceea ce spui, sfar§ind vorbaria impotriva aces- 
tor barbati, da pe fata iimpede calomnia ta voita im¬ 
potriva ior. „Acum, zici, sa vorbim despre a§a-zisa de 
unii lumina ipostasiata (itepi xov ewnocTaxov, Xeyo- 
pevot), cpcoToi;), fara sa ne fi spus mai inainte parerea 
noastra. Caci ceea ce zic ca vad e o iumina inteiigibiia 
(voT|TOv (p©(;) §i nemateriala in ipostas propriu (ev i51a 
vTtoozaaei)". Barfeaia s-a amestecat, deci, §i aici. Ca e 
vazuta o iumina in ipostas spune §i Macarie cei Mare"\' 
§i Maxim cel mult invatat m cele dumnezeie§ti“^ §i 
ceilalti asemenea lor. niciunul nu vorbe§te insa de 
o lumina in ipostas propriu (ev i5ioc vTioa-rdaei). Cu 

113. Sf. Qrigorie Palama aduce o serie de argumente prac¬ 
tice impotriva acuzei de mai sus. Daca isiha§tii ar considera pe 
Dumnezeu sensibii, deci una cu lucrurile, de ce ar ocoii ei ve- 
derea iucruriior §i aiipirea la ele prin placed? Caci in acest caz 
orice lucru ar fi Dumnezeu. 

114. Despre libertatea mintii 22 (P.Q. 34, 956 A; OmUii 
duhovnice§ti, p. 386 §.u.), unde se spune: „lumina ipostatica" 
(vitoata-ciKov cproq). Dar prin aceasta Macarie intelegea lumina ip¬ 
ostasiata a Persoanelor dumnezeie§ti (Hristou, op. cit, p. 554, 
nota 1). 

115. Sf. Maxim vorbe§te despre „luminarea ipostaziata" in 
Quaestiones ad Thalasstum, 61, scolia 16, P.Q. 90,644 D; in nioc. 
rom., vol. 3, ed. 2009, p. 394. 
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toate acestea, de§i nici aceasta nu o spune fara sa 
amestece barfeala, marturise§te ca aceia socotesc 
aceasta lumina, „inteligibila §i nemateriala", Dar ceea 
ce e inteligibil §i nematerial nu e supus simturilor; 
nici in mod sensibii, nici simbolic. Dar atunci cum a 
putut spune despre ei, la inceput, ca declara fiinta lui 
Dumnezeu lumina sensibila, amestecata cu aerul §i 
circumscrisa de el, avand chip (axfjiia), calitate §i vo- 
lum, semne proprli luminii sensibile? De fapt aceia 
numesc lumina harului inteligibila, dar nici aceasta m 
sens proprlu. Caci o socotesc mal presus de minte, ivin- 
du-se in minte numai prin puterea Duhului, in vreme 
ce inceteaza orice lucrare a mintii ‘Mici nu o nume§te 
cineva dintre ei fiinta sau emanatie a lui Dumnezeu in 
sensul in care crede acesta. lar daca deduce cineva a§a 
ceva cu viclenie din cele ce spun aceia, folosindu-se 
ca de o pilda de lumina aceasta, desigur ca aceasta 
n-o spun aceia, ci el insu§i. A spune deci despre ace- 
ia care declara aceasta lumina mai presus nu numai 
de slmturi, ci §i de minte, iar fiinta lui Dumnezeu mai 
presus §i de ea, ca socotesc aceasta lumina sensibila §i 
vazuta, nu e mai mult decat orice barfeala? 

7. Dar ce spune, in continuare, calomniatorul 
acesta al ceior luminati mai presus de intelegere? 

116. Prin aceasta, Sf. Grigorie Palama pune m evidenta fap- 
tul ca acea lumina, de§i e numita de isiha^ti „inteligibila", o fac 
aceasta pentru a arata ca nu e supusa simturilor (nu e sensibila). 
Totu§i ea nu e cunoscuta sau produsa prin puterile mintii. Caci 
ea se ive§te in minte exclusiv prin puterea harului, cand ince¬ 
teaza orice lucrare intelegatoare naturala sau a mintii. Ea e, 
deci, transcendents, cu totul altfel decat orice lumina ce cade 
sub simturi sau e descoperita ca un continut intelectual de cuge- 
tarea naturala. Deci acea lumina e nu numai suprasensibila, ci 
§i suprainteligibila. 
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„Daca lumina mintala §i nemateriala de care vorbesc 
aceia voiesc sa fie Insu§i Dumnezeu, Cel mai presus 
de fiinta, dar li pastreaza msu§irea de nevazut §i nea- 
tins prin niciunul dintre simturi, ceea ce spun ca vad 
trebuie socotit sau mger sau insa§i fiinta mintii, care, 
curatita de patiml §i de ne§tiinta, se vede pe sine, 
§i in sine, ca intr-un chip propriu, pe Dumnezeu. lar 
daca afirma ca acea lumina e una din acestea, judeca 
foarte drept §i trebuie sa admltem ca sunt in acord 
cu traditia cre§tina. Daca spun msa ca nu e nici fiinta 
mai presus de fiinta, nici mger, nici mintea insa§i, ci 
ca mintea prive§te la acea lumina ca la un alt ipostas, 
m cazul acesta eu nu §tiu ce poate fi acea lumina, §tiu 
msa ca a§a ceva nu exista"”^. 

Tu crezi, in aroganta ta dispretuitoare de oameni, 
ca ar exista vreun om care sa admita vreo lumina 
inteligibiia (voritov cp&c;) in ipostas propriu (de sine 
subzistenta - ev i5ia viioctdaei), care sa nu fie nici 
Dumnezeu, nici inger, nici minte omeneasca? nici cu 
ajutorul imaginatiei nu §i-ar putea cineva inchipui o 
lumina inteligibiia (cunoscuta cu mintea) in ipostas 
propriu (de sine subzistenta), in afara de Cele Trei"®. 

117. Varlaam nu admitea decat numai fiinta lui Dumnezeu, 
care nu e accesibila decat unei speculatii deductive, sau numai 
creaturile. El nu admitea energiile sau lucrarile lui Dumnezeu, 
ca mijloc de intrare a Lui m legatura reala cu noi. In consecinfa, 
dupa el, lumina pe care afirmau isiha^tii ca o vad, daca nu e fiinta 
lui Dumnezeu, nu poate fi decat inger sau msa§i fiinta mintii. in 
cazul din urma s-ar putea admite ca Dumnezeu e vazut in ea ca 
in chipul Sau propriu, adica in mod analogic. 

118.0 neintelegere a lui Varlaam venea din faptui ca el socotea 
lumina ce spuneau isiha^tii ca o vad, ca ar fi de sine subzistenta 
sau ar exista intr-un ipostas propriu. Dar lumina in ipostas propriu 
nu e decat fiinta dumnezeiasca, ingerul sau mintea omeneasca. 
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Dar sa admitem acest lucru imposibil. Sa admitem 
ca a spus careva dintre isiha^ti acest lucru catre 
intelepciunea ta. Eu nu §tiu cine ar putea fi acela, 
Mici tu insuti nu-1 poti arata. Spui numai ca e dintre 
cei neinvatati. Dar daca acela nu ti-a putut talmaci 
bine, ceea ce imi vine mai degraba sa cred, sau ti-a 
spus ceea ce nu inteiege nici el bine - se poate doar 
§i aceasta, caci nu toti poseda cuno§tinta nu tre- 
buia oare sa te informezi la cei ce au darul deosebi- 
rii §i sa afli de la ei, pe cat e cu putinta, ce e vederea 
acestei lumini, in loc sa barfe§ti indata pe cei plini de 
Dumnezeu, ca pe ni§te apucati, §i sa pate§ti ceea ce 
spune Pavel catre corinteni: „De va intra la voi vreu- 
nul neinvatat sau necredinclos §i nu va auzl §i pe cei 
ce pot talmaci, va zice ca sunteti nebuni" (1 Cor. 14, 
23). Dar a§a ai patit §i tu, monahule §i filosofule, cum 
patesc cei neinvatati §i necredincio§i. 

Dar chiar daca ar fi zis nu unul, nici cativa, ci toti 
aceasta, nu te-ar fi indreptatit nici aceasta sa spui 
ceea ce ai spus dupa multe alte calomnii: „Aceasta 
lumina §tiu ca nu exista". Caci toti ar fi fost de acord 
cu tine ca o lumina de sine subzistenta (m ipostas pro- 
priu), care nu e nici Dumnezeu, nici Inger, nici om, nu 
exista. Dar in acela§i timp toti §i-ar fi dat seama ca 
daca pretinde cineva ca vede o lumina inteligibila in 
sine subzistenta (in ipostas propriu), acela afirma ca 
vede ceva din CeleTrei; iar caafirmand aceasta cugeta 
foarte corect, cum tu insuti ai recunoscut. Dar atunci 

spunea Varlaam. Sf. Qrigorie Palama era de acord cu aceasta. Dar 
el observa ca nimenea dintre isihafti nu afirma ca lumina vazuta 
de ei ar exista intr-un ipostas propriu sau ar avea o subzistenta in 
sine. Ea i§i are subzistenta in Dumnezeu, adica exista „In ipostasul" 
(dumnezeiesc), mai bine zis m cele trei Ipostasuri dumnezeie§ti. 
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impotriva cui sunt indreptate batjocurile, ocarile §i 
calomniile din atatea carti ale tale? nu impotriva ace- 
lora de care spui dupa aceea ca judeca foarte drept, 
dar nu-ti recuno§ti calomnia ta? 

8. Nu zic ca aceia cugeta despre lumina aceasta ca 
tine sau teologhisesc ca tine. Caci cugeta §i teologhi- 
sesc mai presus de tine, fiind a§a de mult deasupra 
calomniilor §i ocarilor tale. 

Tu zici despre ei: „Daca numesc lumina inteligibila 
pe Dumnezeu, dar li pastreaza insu§irea de nevazut§i 
de neatins de niciunul dintre simturi, bine zic". Ei insa 
tin fiinta lui Dumnezeu mai presus §i de neputinta 
de a fi neatinsa de vreunul dintre simturi; deoarece 
nu e numai Dumnezeu mai presus de cele ce sunt 
(de cele create), ci §i Supradumnezeu (vTiepGeoq); 
§i maltimea Celui ce e dincolo §i depa§e§te toata 
maltimea ce se poate cugeta cu mintea"® nu e numai 
mai presus de orice afirmatie, ci §i de orice negatie. 
Lumina subzistenta pe care o vad sfintii m chip 

119. Suntem in plina teologie apofatica in sensul lui Dion- 
isie Areopagitul (Despre teologia mistica 1, 1 5; P.Q. 3, 997 A 

§i 1048 B). Fiinta lui Dumnezeu e considerata de Sf. Qrigorie 
Palama §i de isiha§ti, prin transcendenta ei, la extrema opusa 
identificarii ei cu creatia, identificare de care erau acuzati. Fiinta 
lui Dumnezeu nu numai ca e invizibiia §i inaccesibila simturilor, 
dar e mai presus §i de aceasta invizibilitate §i inaccesibilitate. 
Fa e un varf dincolo de toate varfurile sensibile sau gandite. E 
dincolo nu numai de tot ce se poate spune afirmativ, ci §i de tot 
ce se poate spune negativ despre ea. E mai presus de intelesul 
cuvintelor contrare acestora. Dumnezeu nu e nici existenta, nici 
neexistenta; e mai presus de orice cuvant, dar nu putem renunta 
nici la grairea despre El. FaptuI ca Dumnezeu e dincolo de orice 
afirmatie §i negatie nu face cu neputinta o legatura a Lui cu 
noi. El ni Se comunica intr-o lumina pe care o sesizam, dar nu o 
intelegem. 
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duhovnicescesubzistenta in ipostas ((pwq ewTiocTdiox;), 
cum ei in§i§i marturisesc, ca una ce exista, nu e 
numai ceva simbolic, cum sunt fantomele plasmuite 
potrivit imprejurarilor ce se nimeresc. Ei §tiu din 
experienta ca este o luminare §i un bar nematerial 
§i dumnezeiesc, o lumina vazuta in chip nevazut §i 
inteleasa in chip necunoscut'^°. Ce este insa aceasta 
nu §tiu sa spuna. 

9. Afla tu cu metodele definitiei, ale analizei §i 
impartirii §i binevoie§te de ne invata §i pe noi care nu 
§tim'^'. Fiinta lui Dumnezeu nu este (acea lumina); 
caci fiinta este inaccesibila §i neimparta§ibila. Inger 
nu este, caci poarta trasaturi stapanitoare'^^. Uneori 
te ridica din trup, sau nu te ia fara trup, ca sa te inalte 
la culmi negraite; alteori preface §i trupul, adaptandu- 
1 el, §i-i comunica §i lui din propria ei stralucire, cum 
a fost vazut odata marele Arsenie in timpul lini^tirii*^^ 
sau §tefan cand era batut cu pietre (Fapte 6, 15), sau 

120. „Luminare vazuta in chip nevazut §i inteleasa in chip 
neinteles". Singura vorbirea contradictorie (dialectica) reda 
aceasta experienta. De altfel, ea este inevitabila §i in descrierea 
experientei persoanei proprii §i aaltora. §tiu casunto persoana, 
§i anume o persoana deosebita de celelalte, dar cine poate sa 
descrie persoana mea sau alta in mod exact? Mu poate fi vorba 
de o vedere a ei in sens propriu; dar nu pot contesta evidenta ei, 
care echivaleaza cu un fel de „vedere". O vad in chip nevazut, o 
cunosc in chip neinteles. 

121. Acestea sunt metodele teologiei scolastice, care nu au 
intrare la Dumnezeu cel mai presus de aflrmaUi §1 negaUi. 

122. Din lumina vazuta in chip nevazut iradiaza o autoritate 
absoluta. Ba are in ea ceva ce-L face simtit pe Hristos, Domnul §i 
Stapanul nostru. Ea se experiaza ca lumina Persoanei lui Dum¬ 
nezeu sau a lui Hristos. E a§a cum se simte persoana omeneasca 
in lumina sau in evidenta inzestrata cu vointa, ce iradiaza din ea. 

123. Pateric, Arsenie, 42, P.Q. 65, 108 A. 
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Moise cand a coborat de pe munte (Ie§. 34, 35). In- 
dumnezeind deci §i trupul, e vazuta - o, minune! - 
§i de ochii trupe§ti, Uneori, iara§i, vorbe§te limpede 
celui ce o vede prin cuvinte a§a zicand negraite, cum 
a vorbit dumnezeiescului Pavel (2 Cor. 12, 4)'^^. „Caci 
Cel ce este dupa fiinta Sa din veac §i pana in veac, 
tuturor nevazut §i de toti necuprins, Se coboara din 
inaltimea Sa ca sa poata incapea Tntrucatva (pexpicoi;) 
in firea noastra", cum zice Qrigorie de Dumnezeu 
Cuvantatorul'^^ Atunci cel ce se invrednice§te de 
acea lumina, adunandu-se m sine, intoarce mereu m 
minte aceea§i numire pe care au dat-o iudeii painii 
coborate de sus, zicandu-i mana (le§. 16, 15 §. u.). Ce 
e aceasta? E numele pe care il dau ei luminii aceleia. 
Tu, daca poti spune mai mult, spune! Dar sa revenim 
la cele urmatoare. 

10. Tu zici ca aceia ar cugeta bine §i in cazul cand 
ar socoti acea lumina inger. Aceia n-ar numi msa 
niciodata aceasta lumina mger. Caci ei §tiu, fiind 
mvatati de cuvintele Parintilor, ca vederea ingerilor 
are loc in chip diferit §i potrivit cu cei ce vad. Ea poa- 
te avea loc sau in grosimea substantei (ev Tiax^trixi 
ovaiaq), care cade §i sub simturi §i nu e cu totul 
nevazuta nici de cei patima§i sau de cei necercati; 
sau in subtirimea substantei pe care o poate vedea 
tntrucatva §i sufletul; sau in vedere (contemplatie) 
adevarata, de care se invrednicesc numai cei ce vad 
duhovnice§te prin curatie. Tu insa, nefiind introdus tn 

124. Sf. Simeon Moul Teolog prezinta adeseori in „lmnele 
dragostei dumnezeie§ti" lumina pe care o vede vorbindu-i (de 
exemplu Imnul XVIII, ed. J. Koder, Hymnes, tome III, p. 285). Sf. 
Qrigorie Palama se resimte de influenta Sf. Simeon. In lumina 
care vorbe§te e Mristos insu§i. 

125. Cuvantari, 45, 11, P.Q. 36,637 B. 
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deosebirea acestor feluri, spui ca chiar ingerii intre ei 
nu se pot vedea, socotindu-i nevazuti nu pentru ne- 
corporalitatea, ci pentru fiinta lor; iar printre randuri 
li pui pe vazatorii de Dumnezeu (GeoTimc;) in rand cu 
asina lui Varlaam, fiindca s-a scris §i despre ea ca a 
vazut un inger (Mum, 22, 25). 

11. Mintea, iara§i, o declari vazatoare de Dumne¬ 
zeu, daca nu prive§te ca la un alt ipostas, ci pe sine 
insa§i, §i m sine, ca intr-un chip propriu, pe Dumnezeu, 
cand s-a curatit de patimi §i de ne§tiinta, §i socote§ti 
ca sunt de acord cu traditia cre§tina cei ce zic ca vad 
astfel ca lumina insa§i fiinta mintii. Dar aceia §tiu ca 
mintea curatita §i luminata §i devenita m chip vadit 
parta§a de harul lui Dumnezeu se invrednice§te §i de 
alte vederi tainice §i mai presus de fire'^®, cum am 
aratat putin mai sus. Iar daca se vede §1 pe sine, e 
drept ca se vede ca altceva, dar nu prive§te ia altceva 
§i nu vede numai chipul propriu, ci stralucirea iui Dum¬ 
nezeu intiparita de har in chipul propriu (e^^opcpcoGEioav), 
stralucire ce intrege§te puterea mintii de a se depa§i 
pe sine §i desavar§e§te unirea cu cele mai inalte §i 
mai presus de intelegere. Caci prin ea mintea vede pe 
Dumnezeu in Duhul mai bine decat il poate vedea ca 
om'2^. Iar daca tu nu cuno§ti acestea, nu-i de mirare, 

126. Varlaam admitea numai putinta mintii de a se „vedea'', 
adica de a se cunoa§te pe sine §i, prin anaiogie cu sine, de a 
cunoa§te pe Dumnezeu. Sf. Grigorie Paiama, potrivit intregii 
traditii rasaritene, socote§te ca prin minte, devenita in starea 
de curatie transparenta, omui vede in mod reai energia necre- 
ata ce iradiaza din Dumnezeu. Mai bine zis, mintea are eviden^a 
emotionala, adica „simtirea mtelegatoare" a lucrarii sau a 
prezentei iucratoare a lui Dumnezeu. 

127. Pe cand Varlaam inchidea mintea in vederea ei proprie, 
Palama vedea m minte stralucirea lui Dumnezeu care a luat chip 
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odata ce nici aceia nu s-ar minuna mai putin daca ai 
cunoa§te cele ce se petrec cu ei, tu care nu admiti ni- 
mic mai presus de cuno§tinta. 

Potrivit cu aceasta, tu zici ca mintea atunci devine 
vazatoare de Dumnezeu cand s-a curatit nu numai de 
patimi, ci §i de ne§tiinta. Aceia insa nu spun niciun cu- 
vant despre „curatirea de ne§tiinta" pe care o ceri tu. 
Ci, curatindu-se de patimile cele rele §i depa§ind prin 
rugaciune staruitoare §i nemateriala orice cuno§tinta, 
se invrednicesc de vederea lui Dumnezeu ca unii ce 
nu se lasa amagiti de astfel de rationamente §i nu 
mceteaza de a fi cu luare-aminte la ei in§i§i, ca unii 
ce nu alearga sa adune cu sarguinta rationamente §i 
invataturi §i sa afle ce mva^a fiecare, fie el scitsau pers 
sau egiptean, m scopul acestei curafiri de ne§tiinfa. 
Caci ei §tiu sigur ca aceasta neftiinta nu impiedica 
vederea lui Dumnezeu'^®. Daca, precum §i tu msuti 
zici, numai pazirea poruncilor pricinuie§te curatirea 
de patimi §i numai ea ne invrednice§te, potrivit 
fagaduintei lui Dumnezeu, de prezenta, de sala§luirea 
§i de aratarea Lui in noi, nu-i o gre§eala vadita 
adaosui acestei curatiri a tale pe care o nume§ti 

In ea; se vedea §i pe ea sau ea insa§i se vedea §i pe sine, dar 
tot prin Duhul, nu prin simpla putere naturala a ei; vedea in ea 
§i stralucirea lui Dumnezeu intregind-o §i desavar§ind unirea 
ei cu Dumnezeu. Se vedea in cea mai fericita comuniune. S-ar 
putea spune ca mintea care a ajuns la putinta de a se vedea de- 
plin pe ea insa§i §i de a fi fericita in aceasta vedere, nu se vede 
desparfita de Dumnezeu, Cel mai intregitor partener de comuni¬ 
une. De fapt, a§a cum omul se cunoa§te cu mult mai bine cand 
se vede m comuniune cu altui, la fel, dar nesfar§it mai fericit §i 
mai deplin, se vede pe sine in comuniune cu Dumnezeu. 

128. Aici Sf. Qrigorie Palama prin cuno^tinfa infelege cuno- 
§tinta teoretica, deductiva sau de la distanfa a lui Dumnezeu. 
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curatire de ne§tiinta? Dar, precum am aratat pe larg in 
Cuvintele de mai inainte, curatirea de aceasta ne§tiinta 
inseamna desfiintarea adevaratei cuno§tinte'^^. 

12. Dar acum trebuie sa revenim la cele ce spune 
acesta in continuare impotriva celor ce se lini§tesc 
(a isiha§tilor). De fapt, dandu-1 pe fata ca-i barfe§te, 
s-a aratat totodata limpede ca se razboie§te cu sine 
insu§i, rasturnand plasmuirile cugetarii sale proprii 
§i combatandu-se mai degraba pe sine decat pe ace- 
ia. Totu§i, fiindca socote§te ca scrie impotriva alor 
no§tri, sa vedem ce sunt cele ce le scrie? „Pricina, zice, 
de la care au pornit prima data cei acuzati e ca soco- 
tesc fiinta lui Dumnezeu sau emanatia din ea lumina 
sensibila. lar parerea aceasta le vine de acolo ca au 
socotit ca cele mai multe dintre vederile §i descoperi- 
rile pe care le-au avut sfintii m chip tainic m Scriptura 
s-au intamplat §i s-au aratat in lumina §i prin lumina; §i 

129. Consecvent cu parerea ca aceasta cuno§tinta prin idei 
e singurul mod de a „vedea" pe Dumnezeu, Varlaam da cea mai 
mare insemnatate curatirii de ne^tiinta filosofica. Spre deose- 
bire de el, oamenii duhovnice^ti socotesc ca mijloc prin care 
ajung la vederea lui Dumnezeu, in sensul de traire Tn prezenta 
§i puterea Lui, curatirea de patimile rele §i rugaciunea. Prin 
acestea depa§esc toata cuno§tinta care nu §tie de Dumnezeu 
decat deductiv, de la distanta. Varlaam socote§te ca ne§tiinta 
consta in ignorarea cunoa§terii filosofice, deductive, a lui Dum¬ 
nezeu §i cerea curatirea de ea. Palama, dimpotriva, considera 
ca pierderea acestei ne§tiinte inseamna pierderea adevaratei 
cuno§tinte de Dumnezeu. Acesta era punctul central in care 
s-a ciocnit, prin Varlaam §i Palama, scolastica de curand con- 
stituita cu traditia duhovniceasca rasariteana, pastrata aici din 
timpurile apostolice, traditie care, fara a refuza o cunoa§tere a 
lui Dumnezeu prin natura, afirma ca exista mai presus de ea o 
cunoa§tere a lui Dumnezeu prin experienta directa, iar de aceas¬ 
ta se imparta§esc cei cu inima curatita de patimi. 
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dovada ca a§a inteleg fiinta lui Dumnezeu §i din acest 
motiv este ca tin de virtute vazatoare (contemplativa) 
§i de barbat vazator (contemplativ - GecopriTiKov av5pa) 
pe acela care se invrednice§te de astfel de lumini §i 
petrece in comunicare cu ele". 

Dar cum - o, minunate! - cel ce tine de atare pe 
vazator (contemplativ) socote§te ca fiinta lui Dumne¬ 
zeu este o astfel de lumina? Caci nu a definit nimeni 
dintre ai no§tri pe vazator (contemplativ) ca pe acela 
ce vede fiinta lui Dumnezeu. Daca, a§adar, vazatorul 
nu vede fiinta lui Dumnezeu, iar, pe de alta parte, ace- 
ia numesc, dupa tine, vazator pe acela care vede vreo 
lumina oarecare, e vadit ca aceia nu cred ca lumina 
aceea pe care afirma ca o vede vazatorul e fiinta lui 
Dumnezeu. lata ce u§or se respinge rautatea, care se 
darama pe sine insa§i, necrutandu-se nici pe sine, ci 
intorcandu-se mereu impotriva sa, prin aceea ca e tot- 
deauna in contrazicere cu sine. 

A§a au dovedit §i batranii invechifi in rautate, fara 
voia lor, nevinovatia Susanei. De§i erau trei, fiind luati 
fiecare separat de mtelepciunea calauzita de Dumne¬ 
zeu a baietandrului Daniel, nu e de mirare ca nu s-au 
gasit de acord intre ei. Cu cat i-a intrecut insa acesta, 
care, fiind unul, nu poate sa fie de acord nici cu sine 
insu§i, macar ca §i-a a§ezat intr-o ordine, prin cugeta- 
re §i prin scris, calomniile sale. 

13. Dar nu numai atat. Ci semnul pe care 1-a dat 
indata, de la mceput, impotriva isiha§tilor pentru 
a-i dovedi ca pe cei mai rataciti dintre toti oame- 
nii - aratandu-se, dimpotriva, ca dovada a credintei 
lor drepte - §i 1-a dat impotriva lui insu§i. §i facand 
aceasta, a lasat sa curga prin cuvintele sale fierea du- 
rerii lui din suflet. lar ceea ce i-a pricinuit puternica 
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durere §i i-a dezlantuit furia impotriva acestor barbati 
se pare ca e faptui ca n-au gasit de bine sa-1 numeasca 
vazator nici pe el, nici pe altul dintre cei ce se ocupa 
viata intreaga cu invataturile elinilor, dar deloc cu 
rugaciunea, cu cantarea, cu infranarea de la patimi 
cu lucrarea virtutilor. 

Infuriat, a§adar, in felul acesta §i pentru motivul 
acesta, ascunde m cutele adanci ale inimil patima 
sa §1 se apropie de cei simpll, amagindu-i, a§a cum a 
facut odinioara §arpele cu Eva. Facand a§a, afla mai 
intai de la unil anumite predanii de-ale Parlntilor, pe 
care le stramba apoi cu rea volnta. Dar flindca ace- 
la nu-1 asculta, cl urmeaza mai mult celui ce s-a facut 
pentru noi Moul Adam, decat celui vechi, porne§te in¬ 
tai impotriva lor §i prin el impotriva tuturor celor care 
imbrati§eaza lini§tea. Ba nu lasa neosanditi nici pe 
cei dinainte de noi, nici pe cei declarati de Biserica 
sfinti; ba impotriva acelora e §i mai pornit, deoare- 
ce au lasat §i in scris cele ce dau marturia cea mai 
hotarata impotriva ideilor lui. lar ca sa fie §i crezute 
calomniile sale impotriva acelora cu care a petrecut 
sub motiv de a invata de la ei, §i prin aceea §i impotri¬ 
va altora, a aratat in scris invataturile ce i-au fost pre¬ 
date lui de aceia, mai inainte, zice, de a le fi scarmanat 
cu de-amanuntui mainile lui, ca sa le dovedeasca 
neadevarate. Pe acestea ni le-a aratat atunci §i noua. 

Dar in acestea nu era nici o talcuire sau amintire 
a descoperirilor profetice. lar despre fiinta lui Dum- 
nezeu, de asemenea, niciun cuvant. Mumai ca nu cel 
mult invatat se apropie de Dumnezeu, ci aceia care s-a 
curatit prin virtute de patimi §i s-a lipit, prin rugaciune 
staruitoare §i curata, de Dumnezeu, ajungand prin 
ele la deplina incredintare §1 la gustarea bunatatilor 
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viitoare, incredintare §i gustare pe care, cinstind-o 
cu numiri, dupa putinta, mai dumnezeie§ti, au nu- 
mit-o arvuna tainica*^®. Dar acesta nu s-a multumit 
cu viclenia nascocita impotriva acelora, anume cu 
afirmarea ca aceia declara ca nu §tiintele, ci dumne- 
zeiasca Scriptura e cu totul fara folos §i ca socotesc 
rea cuno§tinta lucrurllor, iar patimile - drept dlavoli 
uniti substantial cu sufletul §i alte de felul acesta 

130. Palama precizeaza ca aceasta curatire de adevarata 
ne§tiinta de Dumnezeu este cea obtinuta prin dobandirea vir- 
tutilor. Dimpotriva, cuno§tinta speculativa la care se ajunge prin 
filosofie nu e cuno§tinta cea mai proprie a lui Dumnezeu, de- 
oarece producand m noi mandria, lipsa smereniei nu ne lasa sa 
vedem cu adevarat realitatea noastra §i a lui Dumnezeu. Cei ce 
se curatesc au o vedere a lui Dumnezeu care e o arvuna a vederii 
depline din viata viitoare. In vederea aceasta este o certitudine 
a prezentei lui Dumnezeu (TcXtipocpopia). Isiha§tii traiau in certitu- 
dinea prezentei lui Dumnezeu, nu intr-o speculatie despre El. In 
scrierile pe care Varlaam le primise de la ei se vorbea numai de¬ 
spre aceasta incredintare (certitudine) §i despre faptul ca la ea 
se ajunge prin curatire de patimi §i prin rugaciune prelungita, 
nu despre vederea fiintei lui Dumnezeu, cum li acuza Varlaam. 
S-ar parea ca e vorba de scrierile Sf. Qrigorie Sinaitul. 

131. Lucrurile acestea erau afirmate de bogomilii numiti 
atunci masalieni, nume uzitat pentru un fel de curent asemana- 
tor din secolele IV-V. Printre monahii isiha§ti se ascundeau §i 
unii care interpretau in sens masalian sau bogomilic textele as- 
cetice mai noi, alcatuite in spiritul textelor lui Macarie cel Mare, 
§i in general scrierile ascetice care recomandau lupta cu demo- 
nii §i afirmau la capatul curatirii de patimi o „vedere" a luminii 
dumnezeie§ti; le interpretau Tn sensul ca lumina aceea e fiinta 
lui Dumnezeu §i ca demonii sunt uniti substantial cu sufletul. 
Ba unii, repetand continuu numai rugaciunea „Tatal nostru", so- 
coteau de prisos chiar citirea Sfintei Scripturi (Jean Meyendorff, 
op. ci*t., pp. 23-24). Varlaam, §tiind de aceasta interpretare bo- 
gomilica, a pus-o, cu §tiinta sau fara §tiinta, pe seama isiha§tilor. 
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Ci a adaugat §i cele despre fiinta lui Dumnezeu. Dar 
apucandu-se sa plasmuiasca §i aceasta calomnie im- 
potriva acelor barbati, s-a gandit cum sa infati§eze 
ca vrednica de crezare aceasta cumplita nascocire a 
calomniei sale. §i atunci s-a folosit de descoperirile 
prin lumina ale proorocilor §1 de pretinsele contrazi- 
cerl ce rezulta din ele, contraziceri pe care nimeni nu 
le-a mai afirmat decat acest du§man al descoperirilor 
proorocilor. Fara indoiala, faptul ca in aceste afirmari 
se razboie§te cu sine nu ne intereseaza. Sa-1 lasam sa 
se loveasca §i sa se taie singur. 

14. Dar dupa lupta aceasta prin calomnii, porne§te 
la o alta, silindu-se sa arate ca singura cuno§tinta de¬ 
spre fapturi e lumina ce poate fi vazuta cu mintea'^^. 
De aici ar urma ca tot cel ce nu se ocupa cu invatatura 
despre natura a lui Aristotel, cu teologia lui Platon §1 
cu astrologia lui Ptolomeu e intunecat §i necurat. De 
aceea se napuste§te cu ocari §i cu numiri urate asupra 
celor ce nu propovaduiesc numai luminarea prin idei. 
§i zice literal: „Dar cei cu inspirarile aerului (eiaTtavodq) 
spun ca suntdoua iuminile aratate de Dumnezeu mintii 
celor eviavio§i: una a cuno§tintei §i alta subzistenta in 
ipostas (evvjioaTOTov), care se arata in chip deosebit ce¬ 
lor ce ajung mai departe in inspirari"'^^. 

Pe el il impingea Tnsa la atribuirea acestei interpretari bogomi- 
lice a textelor ascetice pe seama isiha^tilor, conceptia lui scolas- 
tica, contrara oricarei „vederi" sau ^simtiri" a lui Dumnezeu. 

132. Aceasta e invatatura scolastica pe care o opunea Var- 
laam traditiei duhovnice§ti a cre§tinismului de la inceput: nu 
exista nicio lumina dumnezeiasca ce vine in suflet; singura lu¬ 
mina de care are parte mintea e cunoa§terea deductiva a lui Dum¬ 
nezeu prin creaturi. 

133. Isiha§tii nu contestau ca exista §i o lumina a cunoa§te- 
rii naturale a fapturilor. Dar pe baza intregii traditii rasaritene, 
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Sa vedem cine sunt aceia pe care-i batjocore§te cu 
astfel de numiri, ca pe ni§te rataciti. Caci din aratarea 
acestora se va dovedi in aceia§i timp ca exista pe 
ianga cuno§tinta §i o iumina cu muit mai inaita §i mai 
dumnezeiasca decat aceea, iumina care se descopera 
numai celor ce vad prin Duhui; §i anume nu numai ce- 
ior ce vietuiesc azi, ci §i tuturor sfintilor din toate tim- 
purile. lar faptui ca acesta invinovate§te nu numai pe 
cutare sau cutare dintre noi, ci de-a valma pe toti care 
imbrati§eaza sfintita viata a iini§tirii, ni-1 arata limpe- 
de ca pe aceia care, dupa ce a strambat §i calomniat 
sofistic predania scrisa ce ne vine de ia Parinti §i e 
iaudata de cei ce au inaintat in virtute §i de barbatii 
dumnezeie§ti ridicati mai inainte dintre noi (preda- 
nie care §i-a dovedit prin experienta folosul pentru 
cei mcepatori), merge mai departe §i ie da tuturor un 
nume dedus din ea, iar cuvantui aceia e folosit pentru 
caiomnierea tuturor indeob§te'^\ 

15. Dar deoarece s-a intampiat §i muitora din 
sfintii venerati de noi din vechime sa afle §i sa invete 
pe aitii din experienta despre iumina harului, vom da 
§i noi, in acord cu porunciie evangheiice, ca marturie, 
acelea dintre cuvinteie Parintilor care cuprind §i 
marturia ceior necitati, a§a cum ne arata §i Scriptura. 
Foiosind aceia§i mod §i aici, vom da aceie cuvinte aie 
Parintiior, despre care cel ce le spune afirma ca s-au 
scris de catre toti ceiiaiti. 

recuno§teau §i o Iumina venita nemijiocit m minte de la 
Dumnezeu. 

134. Varlaam, interpretand m sens bogomilic sau masalian 
traditia duhovniceasca rasariteana, a numit masalieni pe toti 
monahii care practicau aceasta traditie, calomniindu-i pe toti. 
Caci cele trei tratate dintai ale lui impotriva acestora le-a intitu- 
lat, in redactarea a doua. Contra masalienilor. 
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Zice, a§adar, Isaac, talmacitorui credincios §i sigur 
al acestor lucruri: „Doi ochi suflete§ti am dobandit, 
cum zic Parintli". Ai auzit ca toti Parintll spun aceasta? 
„Doi ochi suflete§ti zic a§adar aceia ca avem. Dar nu 
intrebuintam la fel vederea lor; cu unul vedem cele as- 
cunse in firi, adica puterea §i mtelepciunea lui Dum- 
nezeu §i pronia Lui cu privire la noi, mteleasa din 
maretia stapanirii Sale; cu celalalt privim slava sfintei 
Lui firi, cand binevoie§te Dumnezeu sa ne introduca 
in tainele duhovnice§ti"'^^ Intrucat sunt ochi, a§adar 
ceea ce vad e lumina; iar intrucat nu intrebuintam la 
fel vederea lor, exista o indoita vedere a luminii: printr- 
un ochi vedem alta lumina decat cea pe care o vede 
celalalt ochi. Iar ce este fiecare dintre acestea doua 
ne-a aratat insu§i dumnezeiescul Isaac. Pe una a nu- 
mit-o intelegerea puterii, a mtelepciunii §i a proniei 
lui Dumnezeu, scurt zicand cunoa§terea Creatorului 
dobandita din creaturi; pe a doua a numit-o vederea 
nu a firii dumnezeie§ti, ca sa nu aiba de ce se lega 
barfitorii, ci a slavei firii Lui, pe care a dat-o Domnul 
invataceilor Sai §i prin ei tuturor celor ce cred in El §i-§i 
dovedesc credinta prin fapte. Pe aceasta a voit s-o vada 
§i ace§tia: „Voiesc, zice catre Tatal, sa vada ace§tia sla¬ 
va Mea, pe care Mi-ai dat-o Mie, pentru ca M-ai iubit pe 
Mine mai mainte de intemeierea lumii" (loan 17, 24); 
sau: „Slave§te-Ma pe Mine, Tata, la Tine, cu slava pe 
care am avut-o la Tine mai mainte de a fi lumea" (loan 
17,5). A§adar, a dat §i firii omene§ti slava Dumnezeirii, 
dar nu flrea. Altceva este, a§adar, natura lui Dumnezeu, 
§i altceva slava Lui, de§i sunt nedespartite intre ele'^®. 

135. Cuuantul 72, ed. Teotoche, p. 281; in Filoc. rom., vol. 10, 
ed. cit., p. 361. 

136. Sf. Grigorie Paiama a ajuns aid la o exprimare mai dara 
a deosebirii dintre natura dumnezeiasca §i slava sau lumina ei. 
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Dar cu toate ca slava e altceva decat natura dum- 
nezeiasca, totu§i nu poate fi numarata intre cele 
de sub tlmp. Caci ea nu este ceva, dar in sens de 
depa§ire a tot ce este (ovk ovcra KaG’vjtepoxiiv). Pe de 
alta parte, insa§i natura dumnezeiasca exista, dar 
in chip negrait'^^. §i n-a dat numai taranii unite cu 
El dupa ipostas aceasta slava care e mai presus de 
toate cele ce sunt (de creaturi), ci §i invataceilor: 
„Slava pe care Mi-ai dat-o Mie, Parlnte, am dat-o lor, 
ca sa fie una precum §i Moi una suntem; Eu intru 
ei §i tu intru Mine, ca sa fie in chip desavar§it una" 
(loan 17, 22)'^®. Ba a voit s-o §i vada aceia. Aceasta 
este slava prin care primim noi §i vedem propriu-zis 
pe Dumnezeu. 

pe care o sesizase §i m Cuvantul al treilea al celor dintai (Vezi 
Fr. D. Staniloae, Viata §i invafatura Sfantului Grigorie Palama, p. 
XXXIV). Prin aceasta respingea atat erezia masaliana, care afir- 
ma o vedere a naturii dumnezeie§ti, cat §i rationalismul scolas- 
tic al lui Varlaam, care nu recuno§tea lui Dumnezeu nicio putin^a 
de a intra m legatura nemijlocita cu fiinta umana. 

137. Chiar nici slava dumnezeiasca nu poate primi atribu- 
tul de „este" (o^ca), intrucat de la Sf. Maxim Marturisitorul acest 
atribuit se acorda fapturilor. Dumnezeu e numit „Cel ce este in 
chip existent" (6 ovtox; mv). Se poate, deci, spune ca slava „nu 
este", Tn sensul ca depa§e§te „existenta" (ovk ovaa KaG’ vitepoxtiv). 

138. Credincio§ii, primind slava Tatalui §i a Fiului, se fac una 
intre ei §i cu Fersoanele dumnezeie§ti, cum sunt Acestea insele 
una. Deci prin slava aceea se daruiesc tn comun lnsu§i Tatal §i 
lnsu§i Fiul ca Fersoane. Hu e vorba, deci, de o „emanatie" (emppoti) 
subtiata dintr-o substanta mai densa, tn sens neoplatonic, cum 
e acuzata de teoiogia tomista mai noua tnvatatura exprimata de 
Sf. Qrigorie Palama. Slava sau lumina e modul de intrare a unei 
Fersoane dumnezeie§ti tn legatura cu persoanele omene§ti care 
se deschid prin credinta, a§a cum ceva analog se tntampla intre 
persoanele omene§ti. 
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16. Cum primim vedem, a§adar, aceasta slava 
a naturii dumnezeie§ti? Oare cercetand ratiunile lu- 
crurilor §i obtinand prin ele cuno§tinta puterii, a 
intelepciunii §i a providentei lui Dumnezeu? Dar altochi 
ai sufletului vede acestea, caruia nu i se arata lumina 
dumnezeiasca, sau „slava firii Lui", dupa spusa de mai 
sus a Sfantului Isaac §i a tuturor celorlalti Parinti. Deci 
alta lumina este aceasta decat cea al carui nume este 
cuno§tinta. Dar atunci nu tot cel ce are cuno§tinta lu- 
crurilor, sau vede prin ea, are pe Dumnezeu sala^luind 
in sine. Acela are doar cuno§tinta fapturilor, iar din ea 
deduce prin asemanare pe Dumnezeu. Cel care are 
insa §i vede negrait acea lumina nu-L mai deduce prin 
asemanare (ouk et ek tov eiKotcoq), ci cunoa§te §i are 
in sine pe Dumnezeu printr-o vedere adevarata §i mai 
presus de toate fapturile. Caci Acela nu Se desparte 
niciodata de slava Lui ve§nica'^®. 

Dar sa nu ne pierdem franele, facandu-ne neas- 
cultatori pentru prisosinta covar§itoare a binefa- 
cerii. Ci, crezand Celui care a luat natura noastra §i 
ne-a daruit slava naturii Lui, sa cercetam cum se 
dobande§te aceasta §i cum o poate vedea cineva. Deci 
cum? Prin pazirea poruncilor. Caci celui ce le paze§te 
pe acestea, Domnul i-a fagadult aratarea Sa, pe care 
in continuare o nume§te §i sala§luirea Sa §i a Tatalui. 
Caci zice: „De Ma iube§te cineva, va pazi cuvantul Meu 
§i Tatal Meu il va iubi pe el §i la el vom veni §i laca§ la 
el ne vom face §i Eu Ma voi arata lui" (loan 14, 23). 

139. Aceasta legatura interpersonala nu o intelegea teologia 
scolastica. Socotind ca Dumnezeu poate fi doar gandit deductiv, 
il transforma intr-o substanta-obiect, transcendents §i nelibera, 
fara initiativa. Era o mentalitate care mlocuia comuniunea cu 
Dumnezeu printr-o filosofie, printr-o gandire asupra Lui. 
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E limpede ca prin cuvantul Sau intelege poruncile 
Sale; dear putin mai sus, in loc de cuvant, a zis po- 
runci: „Cela ce are poruncile Mele §i le paze§te pe ele, 
acela este care Ma iube§te" (loan 14, 21). 

17. Dec! §i de aid se arata, chiar din cuvintele §i 
dogmele filosofului nostru, ca aceasta vedere a lui 
Dumnezeu nu e catu§i de putin cuno§tinta, chiar daca 
acela ar vrea orice mai bucuros decat aceasta Tre- 
buie sa precizam insa ca noi spunem ca aceasta vede¬ 
re nu e cuno§tinta, in sens de depa§ire, cum spunem 
§i de Dumnezeu ca nu este, in sensul depa§irii celor 
ce sunt ()i,Ti ovta, Kai yap tiiiep tcc ovm)'^'. De altfel, chiar 
din cuvintele filosofului se arata fara voia lui ca lumi- 
na aceasta dumnezeiasca e altceva decat cuno§tinta. 
El spune ca „pazirea poruncilor nu poate alunga din 
suflet intunericul ne§tiintei; aceasta o pot face numai 
invatatura §i studiul staruitor. lar ceea ce nu alunga 
ne§tiinta nu poate procura nicicand cuno§tinta". 
Dar tocmai ceea ce, dupa el, nu procura cuno§tinta 
procura, dupa cuvintele Domnului, vederea aceasta. 
Prin urmare, vederea aceasta nu e cuno§tinta. Ba nu 
numai ca nu trebuie sa o socotim §i s-o numim pe 
aceasta cuno§tinta, dar nici macar cunoscuta, decat 
doar prin abuz, avand numai numele comun. Sau tre¬ 
buie sao numim mai mult decat pecealaltacuno§tinta 

140. „Vederea" lui Dumnezeu la care ajunge cel ce paze§te 
poruncile Lui ca ale unei Persoane e altceva decat cuno§tinta 
teoretica a Lui, chiar daca Varlaam nu o admitea pe aceasta cu 
niciun pret. 

141. Dar „vederea'' aceasta nu e cuno§tinta nu pentru ca ar fi 
mai prejos de cuno§tinta sau pentru ca ar fi pur §i simplu o lipsa 
a cuno§tint;ei, ci pentru ca depa§efte cuno§tinta (vnep xfiv yvw- 
avv). Caci cuno§tinta se refera la cele ce sunt, adica la creaturi. 
Dar Dumnezeu e mai presus de cele sunt sau de creaturi. 
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in sens propriu, dar prin depa§lre. A§adar, nu numai 
ca nu trebuie socotita aceasta cuno§tinta, dar trebuie 
socotita cu mult mai presus de orice cuno§tinta §i de 
orice vedere prin cuno^tinta'"^^. Aceasta pentru ca ni- 
mic nu e mai presus de sala§luirea §i de aratarea lui 
Dumnezeu m noi, nici egal, nici apropiat de ea, iar, 
pe de alta parte, noi §tim ca implinirea poruncilor lui 
Dumnezeu procura §i cuno^tinta §i inca adevarata 
cuno§tinta'^^. Caci doar prin ea singura vine sanatatea 
sufletului. Dar cum ar fi sanatos un suflet rational 
a carui putere de cunoa§tere ar fi bolnava?'^^ Deci 

142. FaptuI ca nu e cuno§tinta, dar in sens de depa§ire, nu 
inseamna ca nu poate fi socotita cuno§tinta, ci trebuie socotita 
cuno§tinta. 

143. Sf. Qrigorie Palama, ca tofi Farintii rasariteni, nu e im- 
potriva cunoa§terii lui Dumnezeu din natura, dar §tie de o alta, 
mai inalta, prin vedere, care o include pe prima. „Vederea'' lui 
Dumnezeu nu e cuno§tinta lui Dumnezeu prin fapturi sau prin 
cele ce sunt, pentru ca cei ce vad pe Dumnezeu nemijlocit 11 vad 
pe Cel ce nici El nu este, §i aceasta pentru ca depa§e§te cele ce 
sunt, adica fapturile. 

144. „Vederea" lui Dumnezeu e nesfar§it mai bogata decat 
cuno§tinta sau satisface nesfar§it mai mult toate trebuintele 
sufletului de intrare m legatura cu realitatea lui Dumnezeu, 
pentru ca puterile sufletului sunt tamaduite prin implinirea po¬ 
runcilor lui Dumnezeu. Aceasta Tmplinire este conditia intrarii 
m relafia personala cu Dumnezeu, iar aceasta relatie impline§te 
toate trebuintele sufletului dupa o comuniune desavar§ita. In 
acest sens, ele contribuie la vindecarea sufletului. inca prin im¬ 
plinirea poruncilor sufletul nostru a acceptat dialogul pozitiv 
cu Dumnezeu, raspunzand la apelul de iubire al lui Dumnezeu. 
Acest raspuns al nostru aduce o noua manifestare de iubire a lui 
Dumnezeu. §i a§a se realizeaza dialogul datator de sanatate §i 
de viata, datator de sens, de rationalitate pentru viata sufletului. 
Deschizandu-se lui Dumnezeu prin implinirea poruncilor Lui, 
Dumnezeu nu numai ca e auzit sau vazut de suflet ca vorbindu-i 
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porunclle lui Dumnezeu procura §i cuno§tinta. Dar 
nu numai cuno§tinta, cl §i indumnezeire'^^. lar aceas- 
ta o dobandim'^® primind §i vazand m noi slava lui 
Dumnezeu, m Duh, cand va binevoi Dumnezeu sa ne 
introduca m tainele Sale, cum spune sfantul amintit. 

18. Fiindca acela a spus ca toll Parintii dinainte 
de el zic aceasta, vom lasa §1 noi pe cel de dupa el 
§1 vom infati§a numai pe cativa dinainte de el, ca sa 
vedem ce spun el ca este slava lui Dumnezeu, vazuta 
numai de cel cercati, in chip tainic §i negrait. Mai ina- 
inte de toti sa-i vedem pe martorii ocular! §i Apostolii 
singurului nostru Parinte, lisus lirlstos, prin care se 
nume§te orice parintime (Tcaxpia), in plinirea sfintei 
Biserici (Efes. 3, 15)'^^. lar mainte de Apostoli, pe co- 
rifeul lor, Petru, care zice: „riu urmand basmelor ce- 
lor me§te§ugite v-am facut voua cunoscuta puterea 
§i venirea Domnulul nostru lisus Hristos, cl ca unii ce 
am fost facuti vazatori ai slave! Aceluia" (2 Petru 1, 16). 
Care slava a Domnului a vazut-o acela, sa ne spuna 

din afara, ci Dumnezeu Se §i sala§luie§te m el. Un Dumnezeu 
care da porunci e un Dumnezeu personal §i-l ia pe credincios In 
series ca persoana. 

145. Tocmai pentru ca implinirea poruncilor mseamna o 
maintare intr-o comuniune personala mtre credincios §i Dum¬ 
nezeu, aceasta implinire aduce nu numai o cuno§tinta super- 
ioara celei teoretice, ci §i indumnezeirea lui. 

146. Indumnezeirea aceasta avand loc odata cu sala§luirea 
lui Dumnezeu in credincios, ea se reflecta ca slava lui Dumnezeu 
din credincios. Odata cu ea Dumnezeu descopera credinciosului 
tainele Sale. Caci slava nu e goala de continut, ci e bogatia re- 
alitatii iubitoare a Lui. 

147. Parintele este cel de la care ne vine viata §i o mo§tenire. 
In intelesul acesta, Parintii succesivi pe care-i avem in Biserica 
au primit aceasta calitate de la Cel dintai Parinte, lisus Hristos, 
de la care avem toata invatatura §i viata. 
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alt Apostol, care zice: „Trezindu-se Petru §i cei ce erau 
cu dansul, au vazut slava lui liristos" (Luca 9, 32). lar 
cum era slava aceea, sa vina iara§i alt evanghelist 
§i sa marturiseasca: „§i a stralucit, zice, fata Lui ca 
soarele, iar hainele Lui s-au facut albe ca lumina" 
(Matei 17, 2). 

Prin aceasta le-a aratat ca El este Dumnezeu, „Cel 
ce Se imbraca cu lumina ca §i cu o haina" (Ps. 103, 2), 
cum spune psalmistul. De aceea §i Petru, dupa ce a 
spus ca a vazut „m muntele cel sfant" slava lui Hris- 
tos, lumina care, de§i suna strain la spus, a luminat 
§i auzurile - a vazut doar acolo un nor luminos din 
care se auzeau cuvinte'^® -, dupa ce a vazut, a§adar, 
aceasta slava a lui Hristos, zice: „§i avem mai mtarit 
cuvantul proorocesc" (2 Petru 1, 19). Care cuvant pro- 
orocesc il aveti mai intarit, fiind mvatafi de vederea 
iuminii, o, vazatori de Dumnezeu? Care altul, decat ca 
Dumnezeu „Se imbraca cu lumina ca §i cu o haina". 
„La acest cuvant proorocesc, zice, bine faced de luati 
aminte ca la o lumina ce straluce§te in loc intunecos 
pana ce se va lumina de ziua" (2 Petru 1, 19). Care zi? 
Desigur cea care a luminat pe Tabor. „§i pana ce va 
rasari luceafarul" (2 Petru 1, 19). Care luceafar? Fara 
indoiala Acela care 1-a luminat pe el acolo impreuna cu 
lacov §i cu loan. Pana ce va straluci luceafarul acesta, 
unde? „in inimile voastre" (2 Petru 1, 19). Vezi ca lumi¬ 
na aceasta se arata acum in inimile credincio§ilor §i 
ale celor desavar§iti? §i vezi cat de mult depa§e§te ea 

148. In accentui pus pe faptui ca lumina dumnezeiasca va- 
zuta vorbe§te, Sf. Qrigorie Palama se resimte de influenta Sf. 
Simeon Noul Teolog; pe de alta parte, aceasta evidentiaza cara- 
cterul personal al Iuminii sau msu§irea ei de a manifesta Per- 
soana lui Hristos. In lumina vorbe§te Hristos msu§i. 
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lumina cuno§tintei? Mu numai pe cea din invatMurile 
eline, cad aceea nid nu e vrednica de numele de 
lumina, fiind mincinoasa sau amestecata cu minciuna 
§i mai apropiata de intuneric decat de lumina; nu nu¬ 
mai pe aceea, a§adar, ci §i pe cea din dumnezeie§tile 
Scripturi'^®. Lumina aceasta se deosebe§te atat de 
mult de lumina cuno§tintei, meat lumina cuno§tintei 
se aseamana unui sfe§nic ce lumlneaza in loc intu- 
necos, iar lumina aceasta tainica se aseamana cu 
luminatorul ce lumineaza ziua, adica cu soarele. 

19. „Dar cum se poate compara, zice, aceasta 
lumina cu soarele vazut cu simturlle daca e dum- 
nezeiasca?" Tu, cel mai speculativ dintre toti, nu §tii 
aceasta §i nu poti mtelege ca se spune ca printr-o 
pilda, nu comparativ, ca Dumnezeu lumineaza ca soa¬ 
rele sau mai presus de soare?'^*^ Chiar cand arstraluci 
m cursul zilei un al doilea luminator de acela§i fel 
cu soarele, lumina zilei facandu-se indoita, fiecare 
dintre cei doi sori, stralucind in atata lumina, s-ar 
arata mai stralucitor, Deci cel ce ar lumina atunci, 

149. Chiar cuno^tinta din Scripturi, intrucat numai vorbe§te 
despre Hristos, nu ni-L arata, e mai prejos de „vederea" in reali- 
tate a Persoanei Sale, adica de trairea prezentei Lui in noi. Poate 
aceasta afirmatie i-a facut pe Varlaam sa afirme ca isiha§tii dis- 
pretuiesc Scriptura punand-o mai prejos de trairea subiectiva a 
lui Hristos. Dar Hristos cel trait a fost cunoscut intai §i e verificat 
prin Scripturi. Scriptura §i trairea lui Hristos trebuie sa mearga 
impreuna. Nici citirea Scripturi! fara trairea lui Hristos nu pro¬ 
duce viata, nici trairea lui Hristos fara cunoa§terea Lui din Scrip¬ 
tura nu e posibila. 

150. Altceva e comparatia, §i altceva pilda. Comparatia pre- 
zinta acela§i lucru pe doua trepte, una mai potentata sau mai 
putin potentata decat alta; sau prezinta unele asemanari fi de- 
osebiri mtre doua lucruri din acela§i plan. Pilda e o imagine sen- 
sibila a unei realitati nesensibile. 
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chiar daca ar lumina ca soarele, intrucat ar covar§i lu- 
mina soarelui, n-ar mai lumina ca soarele, ci mai pre- 
sus de scare. Astfel chiar daca am vorbi despre El folo- 
sind comparatia asemanarii, n-ar fi egal, Dar intrucat 
il comparam numai prin pilda, e vadit ca nu va avea 
nicio asemanare de aceea§i cinste. Dar noi am dove- 
dit, pe cat ne-a stat in putinta, in cuvantul nostru des¬ 
pre luminarea dumnezeiasca §i fericirea cea sfanta, 
ca lumina ce s-a aratat pe Tabor celor ale§i dintre uce- 
nicii Domnului nu e nici sensibila, nici inteligibila in 
sens propriu. 

20. Mai spun cei ce lupta impotriva acestei lumini 
§i luminari ca toate luminile aratate de Dumnezeu 
sfintilor sunt plasmuiri simbolice §i ghicituri ale unor 
lucruri nemateriale §i inteligibile, aratate din icono- 
mie §i prin plasmuire, potrivit cu imprejurarile de fie- 
care data. Ca sa dovedeasca aceasta, spun minciuni 
despre Dionisie AreopagituI, infati§andu-l ca fiind de 
acord cu ei, de§i acela declara limpede ca lumina care 
a inconjurat pe invatacei la dumnezeiasca Schimbare 
la fata ne va lumina in veacul viitor in chip neincetat 
§i fara sfar§it cu raze atotstralucitoare, ca pe unii ce 
vom fi atunci, potrivit fagaduintei, pururea cu Dom- 
nul (1 Tes. 4, 17)'^'. Cum de va inceta lumina aceas¬ 
ta atotstralucitoare §i dumnezeiasca, pururea §i cu 
adevarat existenta §i neschimbatoare! Odata ce se 
§tie ca toate simboalele §i ghiciturile plasmuite potri¬ 
vit cu anumite imprejurari se ivesc §i dispar, §i acum 
sunt, acum nu mai sunt, mai bine zis apar cateodata, 
dar nu exista aproape niciodata in sens propriu, 
cum va inceta lumina aceea atotstralucitoare §i 
atotdumnezeiasca, sa fie pururea §i in sens propriu 


151. Despre numirile dumnezeie§ti I, 4, P.Q. 3, 592 BC. 
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§i neschimbat? Sau vom declara soarele - care e de 
fapt cel mai stralucitor in lumea supusa simturilor, 
dar care a Tnceput prin schimbare §i e supus multor 
schlmbari in fiecare an §i e impiedicat de multe cor- 
puri ca sa le patrunda §i care acum se eclipseaza, 
acum se ascunde, ba uneori se supune §i poruncilor 
sfintilor, fiind silit din pricina aceasta sa-§i intrerupa 
mi§carea §i sa revina la ea vom declara oare acest 
soare, §1 lumina lui, existent §i subzistent, iar lumi- 
na aceea „la care nu este schimbare sau umbra de 
mutare" (lacov 1, 17), stralucirea trupului parta§ de 
Dumnezeu, a trupului bogat in slava Dumnezeirii §i 
transmitator al ei, lumina aceea care e frumusetea 
veacului viitor §i netrecator, o vom declara simbol §i 
plasmuire §i nesubzlstenta? Flu, atata timp cat vom fi 
iubitorli acelei lumini. 

21. Aceasta lumina, Qrigorie Cuvantatorul de Dum¬ 
nezeu §i loan Qura de Aur §1 Vasile cel Mare o numesc 
limpede Dumnezeire. „Lumina aceea, zic, este Dum- 
nezeirea ce s-a aratat pe munte invataceilor"'“. Sau: 
„Domnul S-a aratat mai stralucitor ca Sine, cand Dum- 
nezeirea §i-a aratat razele ei"‘^^. Sau: „Puterea aceasta 
se arata, stralucind celor curati la inima, prin Trupul 
cel inchinat, ca printr-o lampa de sticla"'^^ Deci nu era 
numai a trupului slava aceasta, ci a firii dumnezeie§ti, 
care, unita intr-Unul dintre sfintele Ipostasuri ale ei, 
cu acel Trup inchinat, §i-a varsat in el toata slava §i 
toata stralucirea ei dumnezeiasca'^^. De aceea o 


152. Sf. Qrigorie Teoiogul, Cuvantul 40, 6, P.Q. 36,365 A. 

153. Sf. loan Qura de Aur, Epistola catre Teodor, II, P.Q. 47,292. 

154. Text neidentificat. 

155. riu o parte din slava firii dumnezeie§ti a Cuvantului 
s-a sala^luit in trupul Lui, ci toata. Caci El s-a facut intreg ipos- 
tasul firii omene§ti, dupa cum El poarta totodata §i toata firea 
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nume§te Macarie cel Mare slava Duhului'^®. Cum se 
poate spune deci ca dumnezeirea, stralucirea §i sla¬ 
va acelei firi mai presus de fiinta'^^ acum este, acum 
nu este, venind §1 trecand, aparand §i dlsparand, nu 
ascuzandu-se de cei nevrednici, ci trecand in nefiinta, 
ca fantomele, simboalele §i ghiciturile §i cate se mai 
spun de catre ace§ti indrazneti, care infati§eaza §i 
pe aceia care li se impotrivesc - adica pe de dumne- 
zelescul Dionisie §i pe Maxim - ca fiind de acord cu 
ei? §i fac aceasta neobservand ca inteleptui in cele 
dumnezeie§tl Maxim a numit lumina de la Schimba- 
rea la fata a Domnului „simbol al teologlei" (al Dum- 
nezeirii), in sensul ca ni se imparta§e§te pe masura 
noastra, dar ca ea ne indreapta spre ceva §i mai inalt 
(dvaAoYiKW(; xal dvaycoYtKwq)'^. 

dumnezeiasca. Desigur ca El §i-o acoperea prin smerenia cobora- 
rii. lar noi n-o putem primi toata nici deodata, nici treptat. De ob- 
servat iara^i ca slava sau lumina iradiaza in mod concret din Per- 
soana dumnezeiasca, iar noua ni s-a facut accesibila prin Persoa- 
na Cuvantului facut om. In orice persoana e un tezaur nesecat de 
viafa §i de lumina, prin legatura in care sta cu Dumnezeu, potrivit 
firii ei. Dar tezaurul nesfar§it de viata §i de lumina al Dumnezeiril 
e trait intreg §1 nemljlocit de Hristos nu numai ca Dumnezeu, ci §i 
ca om. lar noi simtim acest tezaur intreg in Hristos, chiar daca din 
alt punct de vedere nu ni se comunica intreg. II traim ca intreg in 
El cand suntem in legatura cu El, dar nu devenit intreg al nostru. 

156. Despre iubire, 21, P.Q., 34,925 C; in Omilii duhounice^ti, 
p. 354. 

157. „Tf|(; 'U7tepo'ooi6TT|TO(; eKeivT|(;". Termenul e luat de la Dio¬ 
nisie Areopagitul. 

158. Sf. Maxim Marturisitorul Ambigua, P.Q. 91, 1160, 1125A; 
in PSB, vol. 80, p. 158 §.a.; p. 125 §.u. (Ambigua, ed. a 11-a, 2006, 
p. 237 §.a.). La Sflntli Parinfl termenul „analogic" nu avea sen¬ 
sul scolastic de mai tarziu, de cunoa§tere „prin analogie" cu cele 
create, ci sensul de cunoa§tere §i primire a lui Dumnezeu „pe 
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22. Cum toate cele ce subzista §i se produc se nu- 
mesc in teologia analogica §i anagogica, in mod co- 
mun, simboale, Sfantul Maxim a putut numi §i el aid 
acea lumina simbol'^®. De aceea a §i intitulat acele 
cuvinte „contemplatie" (Gecopia)*®", precum §i Qrigorle, 
supranumit Teologul, a numit „contemplatie" pomul 
cuno§tintei binelui §1 raului'®'. Sfantul Maxim a deda- 
rat acea lumina simbol al Dumnezeirii pentru contem- 
plarea lui care privea la cele mai inalte. Dar pentru 
aceasta ea n-a fost pentru el plasmuire §i simbol in¬ 
consistent. Cad §i pe Moise §i pe Ilie li dedara dumne- 
zeiescul Maxim „simboale", pe unul al judecatii, §i pe 
celalalt al providentei*®^. A facut aceasta oare pentru 
ca nu erau ei prezenti cu adevarat, ci au fost plasmuiti 
§i ei m chip simbolic? Dar Petru? Oare nu e simbol al 
credlnfei celui ce vrea sa-1 contemple, urcandu-1 la un 

masura" celui ce II cunoa§te §i 11 prime§te. lar sensul „anagogic'' e 
opus la Parinti, pe de o parte, sensului literal al cuvantului (Scrip- 
turii), pe de alta, celui alegoric. Pe cand alegoria se folose§te de 
ceva ce n-a fost sau nu este, pentru a indica un inteles dumnezei- 
esc, interpretarea anagogica vede m ceva ce exista real un sens 
mai Tnalt. Deci Sf. Maxim a numit Schimbarea la fata „simbol al 
Dumnezeirii" in sensul ca prin ea se imparta§ea Dumnezeirea 
„pe masura" ucenicilor prezenti §i ca ea trimitea la ceva §1 mai 
inalt decat ea, adica la fiinta dumnezeiasca. 

159. Toate cele existente sunt se numesc „simboale" in teo¬ 
logia analogica §i anagogica, adica in aceea care arata legatura 
lor cu continutul dumnezeiesc mai inalt, care ni se imparta§e§te 
pe masura sporirii noastre. De aceea a §i putut numi Sf. Maxim 
lumina de pe Tabor „simbor'. 

160. Cele mai multe explicari ale Sf. Maxim din Ambigua 
sunt numite „contemplatii", pentru ca gase^te in diferite tipuri 
din Scriptura sau din natura un inteles mai inalt, anagogic. 

161. Cuuantu/43, 12, P.Q. 36, 374 C. 

162. Ambigua, P.Q. 91, 1168 C; in rom., vol. cit., p. 165. 
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mteles mai inalt? Sau nu e lacov simbol al nadejdii, 
§i loan al iubirii? §i msu§i muntele pe care urcandu-1 
Hristos, „Se arata, cum zice acela§i Maxim, celor ce-L 
pot urma, in chipul lui Dumnezeu, in Care a fost inain- 
te de a fi lumea", nu este §i el simbol al urcu§ului prin 
toata virtutea? 

Vezi ce a fost lumina ce a inconjurat pe ucenici aco- 
lo? in aceasta lumina vazandu-L frunta§ii Apostolilor 
pe Domnul schimbat la fata, „s-au mutat din trup in 
Duh mai inainte de a sfar§i viata in trup"*®^. Vezi ca n-a 
fost vazuta acea lumina prin simturile nepreschimba- 
te prin Duhul? De aceea nici nu s-a aratat celor din 
apropiere, de§i stralucea mai puternic decat soarele, 
A§a graie§te, deci, acesta. 

23. lar marele Dionisie nume§te aceasta lumina: 
simpla, fara forma, mai presus de fire, mai presus de 
fiinta, adlca mai presus de toate cele ce sunt*®^. Cum 
va fi, deci, supusa simturilor sau simbolica o astfel de 
lumina?'®^ Voind deci el sa scrie despre lumina, ca un 
vazator tainic §i cunoscator sigur §i slujitor al ei, zice: 

163. „S-au mutat din trup in Duh inainte de a sfar§i viata in 
trup". Deci ramanand in trup, viata lor in trup era cople§ita de 
lucrarile Duhului. Trupul lor a fost umplut de Duhul, care le-a dat 
puterea de a vedea chiar prin simturi cele mai presus de simturi. 
Expresia este a Sf. Maxim Marturisitorul, Amhigua, F.Q. 91, 1125- 
1128, in rom., uol. cit., p. 125. 

164. Aici se repeta ca nu numai fiinta dumnezeiasca, ci §i lu¬ 
mina dumnezeiasca e mai presus de ceea ce poate primi atributul 
de „este". Caci acest atribut e propriu fapturilor. De aici se vede ca 
in invafatura ortodoxa apofaticul nu e pur §i simplu de neexperiat, 
in sensul teologiei negative intelectuale. El este experiat §i totu§i 
mai presus de ceea ce „este", ce se gande§te §i se exprima. 

165. Daca nu e supusa simturilor, lumina aceea nu e nici simboli¬ 
ca, in sensul unei realitafi sensibile care ar inchipui una nesensibila. 
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„Dumnezeie§tii no§tri povatuitori ne-au predat pen- 
tru viata de acum, in chip sensibil, cele inteligibile, §i 
cu ajutorul celor ce sunt, cele mai presus de flinta, §i 
printr-o multime de simboluri impartite, simplitatea 
mai presus de fire §i fara forma. Cand vom deveni insa 
nestricacio§i §1 nemuritori §i vom ajunge la starea cea 
preafericita §i in chipul lui Hristos, atunci vom fi tot- 
deauna cu Hristos, plini de aratarea Lui prin vederi 
preacurate; caci aratarea Lui ne va scalda in fulgerari 
prealuminoase"'®®. Vezi ca lumina aceasta e mai pre¬ 
sus nu numai de simturi, ci §i de toate cele ce sunt, §i 
ca vederea aceasta e mai presus de fire? 

24. Acum o privim prin simturi §i prin simboale 
impartite; atunci insa, ajungand mai presus de aces- 
tea, vom privi lumina ve§nica in chip nemijlocit, nefi- 
ind la mijloc nicio perdea'®^. Aceasta a spus-o in chip 
clar dumnezelescul talcuitor al acestor lucruri: „Acum, 
zice, vedem ca prin oglindd, in ghicitura, dar atunci, 
fata catre fata" (1 Cor. 13, 12). Spunand „acum" a aratat 
vederea ce este cu putinta §i pe masura firii noastre. 
Dar ei, depa§ind-o pe aceasta §i ridicandu-se mai pre¬ 
sus de simturi §i de minte (de intelegere), a vazut cele 
nevazute §i a auzit cele neauzite (2 Cor. 12, 4), primind 
in sine arvuna aceiei a doua na§teri §i a vederii ce tine 
de ea. De aceea a §i zis: „§tiu", deoarece a auzit §i a 
vazut. Ei socote§te aceasta lucrare a simtirii. Dar iara§i 
zice ca nu §tie de era minte sau trup ceea ce simtea. 
Deci simtirea aceasta e mai presus de simtire §i de 

166. Despre numirile dumnezeie^ti, P.Q. 3, 592 BC. 

167. De§i in cursul rugaciunii prelungite lumina dumne- 
zeiasca se vede uneori §i nemijlocit, in general, m timpul vietii 
pamante§ti ea e vazuta prin creaturi ca simboale. Numai m viata 
viitoare va fi vazuta neincetat In chip nemijlocit. 
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minte (de mtelegere). Cad cand lucreaza vreuna din 
acestea §i ca lucreaza vreuna din acestea se simte §i 
se intelege. De aceea §i adauga: „Dumnezeu §tie", de- 
oarece Dumnezeu era Cel ce lucra atunci. lar el, ajuns 
prin unirea cu Dumnezeu mai presus de om, vedea 
prin Cel nevazut cele nevazute, care, fara sa se coboare 
din sfera mai presus de simtire, s-au facut vazute. 

25. A§adar, nici marele Dionisie n-a declarat 
supusa simturllor vederea luminii celei ve§nice cand 
a spus ca ea poate fi vazuta, deoarece a spus ca poate 
fi vazuta numai de cei ce sunt m chipul lui Hristos'®®. 
Vei afla ca §i in alte locuri el nume§te vizibila lumi- 
na cea mai presus de simtire. „Caci daca libertatea 
fiintelor mtelegatoare ar voi sa sara cu indrazneala 
peste granitele a ceea ce le-a fost dat sa primeasca 
cu masura, nu vor obtine nimic in afara de cele ale 
luminii; ba ele vor pierde §i ceea ce li s-a dat cu 
masura"'®®. Daca deci vederea fiintelor infelegatoare 
nu e despartita de ceea ce e mai presus de simtire, 
de§i e vizibila, cum nu va fi mai presus de simturi 
vederea celor ajun§i in chipul lui Hristos, chiar daca 

168. Despre ierarhia biserlceasca, 7, 2, P.Q. 3,553 D. Lumina 
aceea e „vazuta", dar nu e sensibila. Contradictia se impaca prin 
faptul ca e vizibila celor ajun§i m chipul lui Hristos. Caci Hristos 
ca Dumnezeu intrupat „vede" cele mai presus de simtire, expe- 
riindu-le in Sine. „Vederea" acestei lumini inseamna deci expe- 
rienta ei duhovniceasca. Sf. Simeon Houl Teolog zice: „noi ne 
facem madulare ale lui Hristos, daca Hristos Se face madularele 
noastre. Hristos Se face mana mea, El, piciorul meu, nenorocitul 
de mine; §i mana lui Hristos, piciorul lui Hristos sunt eu, paca- 
tosul. Eu mi§c mana, §i mana mea este Hristos intreg... Eu mi§c 
piciorul, §i, iata,el lumineazaca§i EV {Hymnes, 15, ed.cit, tom. I, 
„Sources chretiennes", nr. 156, p. 287). 

169. Despre ierarhia bisericeasca, 2,3, P.Q. 3, 397 D-400 A. 
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e vizibila? Dar aratarea aceea vazuta a lui Dumnezeu 
nu e numai mai presus de simturi, d mai presus §i 
de minte (de intelegere). A§a ne lamure§te §i Sfan- 
tul Maxim: „Duhul, zice, ne daruie§te atund prin in- 
dumnezeire incetarea tuturor lucrarilor naturale ale 
trupului §i mintii, a§a meat Dumnezeu este Cel ce se 
arata §i prin suflet, §i prin trup"‘^°. A§adar §i mintea, 
§i trupul primesc aceea§i lumina, fiecare potrivit cu 
sine insu§i, dar m chip mai presus de simturi §i de 
minte'^'. „Aratarea vazuta a lui Dumnezeu" §i „unirea 
mai presus de minte", de care vorbe§te Dionisie, nu 
se deosebesc deloc intre ele. De altfel, odata ce nu 
vom avea nevoie acolo, cum zic cuvantatorii de Dum¬ 
nezeu, de aer §i de spatiu, cum vom avea nevoie de 
lumina sensibila?*^^ 

26. Dar ajungand Pavel in Dumnezeu §i vazand 
cele nevazute ale lui Dumnezeu in extaz (in ie§irea 
din sine), a vazut oare fiinta lui Dumnezeu? Cine ar 

170. Capete teologice 88, P.Q., 1168 A; in Filoc. rom., vol. 2, 
ed. 2008, p. 242. 

171. Un alt paradox: lumina dumnezeiasca e vazuta dupa 
incetarea tuturor lucrarilor simturilor§i mintii. Prin urmare, a§a 
cum nu e sim^ita m mod natural, a§a nu e nici inteleasa in mod 
natural. Ea e vazuta prin simturi §i cunoscuta prin minte, in- 
trucat in acestea se sala§luie§te o putere mai presus de cele na¬ 
turale ale lor. Totu§i simturile §i mintea i§i insu§esc acea lucrare 
mai presus de cele naturale ale lor. Ele patimesc dec! vederea §i 
intelegerea acelei lumini. Caci aceea li se da, nu o cuceresc. §1 
dandu-li-se, li se da §i puterea sa o primeasca. Deschiderea unei 
persoane fata de noi ne da puterea sa o cunoa§tem. Cu atat mai 
mult daruirea de Sine a Persoanei dumnezeie§ti. 

172. Sf. Qrigorie de nyssa, Despre suflet §i inviere. P.Q. 46, 
104 C; in PSB, vol. 30, p. 371. Lumina sensibila va fi covar§ita 
acolo in intregime de lumina mai presus de simturi, a§a cum vor 
fi §i aerul §i spatiul. 
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indrazni sa spuna aceasta? La fel §i cei curatiti la inima 
prin lini§tire (isihie), mvrednidndu-se de vederea celor 
nevazute, fiinta lui Dumnezeu ramane neatinsa. Cei ce 
se invrednicesc de vederea aceasta primesc tainic §i 
invatatura despre ea cugeta despre ea. In felul acesta 
se imparta§esc de darul luminii inteligibile a lui Dum¬ 
nezeu cu mintea eliberata de patimi §1 nemateriala. 
Dar el §tiu in acela§i timp ca Dumnezeirea e mai pre- 
sus §i de vederile acestea §1 de cuno§tintele ce le vin 
din ele. §1 a§a, cunoa§terea aceasta mai presus de min- 
te e superioara celei a mintii. Ei nu rationeaza despre 
Dumnezeu din faptul ca nu vad pe Dumnezeu, cum fac 
cei ce-L cugeta pe Dumnezeu prin negatie, ci prin ve¬ 
derea insa§i vad ca e mai presus de vedere; patimind, 
a§a zicand, depa§irea tuturor, nu cugetand-o’’’^. Pre- 
cum patimirea §i vederea celor dumnezeie§ti e altce- 
va decat teologia afirmativa §i superioara ei, tot a§a 
patimirea disparitiei tuturor e altceva §i e superioara 
teologiei negative, din pricina covar§irii a ceea ce e 
vazut §i cugetat de vederea duhovniceasca'^^. 

173. Teologia speculativa, fie ca e afirmativa, fie ca e negativa, 
nu e o teologie a vederii. Ea se na§te tocmai din nevederea lui Dum¬ 
nezeu. Cei ce vad pe Dumnezeu n-au nevoie de o teologie specu¬ 
lative. Fac §i ei o teologie apofatica, sau negativa (mai bine zis a 
negraitului), dar ea nu se na§te din faptul ca nu vad pe Dumnezeu, 
ci din faptul ca chiar prin vedere cunosc ca Dumnezeu e mai presus 
de vedere §i de orice cuvant. Ea vine din faptul ca vad ceea ce-i mai 
presus de vedere §i de intelegere. VazutuI insu§i e nevazut, cunos- 
cutul insu§i e nemteles, din alt punct de vedere. Ei nu cugeta inlatu- 
rarea tuturor celor ce sunt (ale lumii cunscute), ci o experiaza prin 
vederea a ceea ce e mai presus de ele. Ei vad ca Dumnezeu nu e 
nimic din cele ce pot fi vazute, mtelese §i exprimate In planul lumii. 

174. Vederea lui Dumnezeu e superioara teologiei rationale 
afirmative §i negative. Ea e patimirea realitatii dumnezeie§ti, nu 
inventarea sau banuirea ei cu cugetarea, cu inchipuirea, cu nalu- 
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Daca ar vedea cineva dlscul soarelui in oglinda, 
mai luminos ca soarele insu§i de pe cer, a§a incat 
vederea sa-i fie cople§ita de fulgerarea acelui disc, 
desigur ca aceia ar vedea prin depa§ire §i arhetipul 
nevazut, dar nu prin nevedere, ci prin vedere. La fei 
§i cei ce se invrednicesc de acea vedere preafericita 
nu prin negatie, ci prin vederea mai presus de vede¬ 
re in Duh, cunosc iucrarea aceasta indumnezeitoa- 
re; cu atat mai muit pe Cei ce produce aceasta iucra- 
re'^®. Cei ce invata insa de la aceia, se imparta§esc 
doar de darul mintal (cunoa§terea intelectuala) al 
luminii §i pot urea spre cunoa§terea lui Dumnezeu 
prin negatie; dar sa obtina o astfel de vedere, §i prin 
ea §i cu ea sa vada ceea ce nu se vede din Dum¬ 
nezeu, e cu neputinta, daca nu vor ajunge §i la uni- 
rea mai presus de fire, duhovniceasca §i mai presus 
de minte'^®. 

cirea. Ea e superioara teologiei negative pentru ca disparitia tu- 
turor nu e produsa fortat de gandire, ci pentru ca toate cele cre¬ 
ate §i ideile lor sunt cople^ite sau acoperite de vederea reala a 
luminii mai presus de fire. Apofaticul acesta e un plus nesfar§it, 
nu un minus fata de cele cunoscute prin simturi §i prin ratiune. 
rievazutul nu e pur §i simplu nevazut. Mevazutul e vazut; neinte- 
lesul §i necunoscutul sunt experiate mai intens decat cele va- 
zute §i cunoscute in planul celor create. 

175. Prin vederea mai presus de vedere cunosc oamenii 
duhovnice§ti Iucrarea indumnezeitoare, deci ca vedere activa in 
ei. Tocmai de aceea cunosc ca in ea lucreaza Subiectul dumne- 
zeiesc sau Persoana care produce aceasta vedere lucratoare. E 
cunoscut mdeosebi Duhul Sfant. Apofaticul e o relatie nemijlo- 
cita cu Persoana Duhului Sfant. 

176. Aceasta mseamna ca de vederea aceasta nu au parte 
decat cei ce ajung la unire cu Subiectul dumnezeiesc. Cei ce aud 
despre ea de la cei ce o au, dar nu ajung la unire, pot ajunge nu- 
mai pana la cunoa§terea lui Dumnezeu prin teologia afirmativa 
sau prin negatia rationale. 
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27. Cad §i §tefan, cum zice SfantuI Qrigorie al 
nyssei, „nu ramanand Tn firea §i in puterea omeneasca 
vedea Dumnezeirea, ci amestecat flind cu harul Du- 
hului Sfant; astfel el vedea prin ceea ce e asemenea 
cele asemenea, cum marturise§te Scriptura (Ps. 35, 
9; 1 loan 3, 2). Cad daca slava Tatalui §i a Fiului ar 
fi incaput in firea §1 puterea omeneasca, ar mint! cel 
ce declara vederea neincaputa. Dar acela nu minte, §i 
istoria este adevarata"'^^. 

Bine am spus dec! §1 mai inainte ca slava vazuta 
la Schimbarea la fata a Domnului era a Tatalui, odata 
ce slava Tatalui §i a Fiului e una. §i acum, ridicat fi- 
ind §tefan m Dumnezeu, n-a vazut numai pe Dumne- 
zeu in slava, ci §i slava insa§i a vazut-o ca fiind slava 
Tatalui'^®. A fostoareaceasta isprava naturii omene§tl? 
Sau a vreunul inger, care a inalfat firea omeneasca ce 
se tara pe jos, la acea inaltime? Catu§i de putin. Cad 
nu s-a scris ca §tefan avand multa putere sau umplan- 
du-se de ajutorul ingeresc a vazut cele ce a vazut, ci 
ca §tefan plin de Duhul Sfant a vazut slava lui Dum¬ 
nezeu §i pe Cel Unul nascut al lui Dumnezeu (Fapte 7, 
55). Caci nu poate vedea lumina, zice proorocul, cel 
ce nu prive§te din lumina (Ps. 35,9)'^®. lar daca vedem 
in lumina parinteasca, in Duhul, pe Fiul ca lumina, e 
vadit ca avem o unire nemijlocita cu Dumnezeu §i o 
comunicare a luminii de acolo, nu o transmitere a ei 


177. Cuvantul I la SfantuI §tefan, F.Q. 46, 717 B. Dumnezeu 
Se vedea prin Dumnezeu. E o unire intre subiecte. Slava nu in¬ 
cape Tn subiectui omenesc, ci Subiectul ei, lnsu§i Dumnezeu, 
vine cu ea in subiectul omenesc. 

178. Slava indica Persoanele din care iradiaza, §i anume 
Persoanele treimice. Fiu se arata o slava impersonala. 

179. Sf. Qrigorie de Nyssa, Cuvantul I la SfantuI §tefan, P.Q. 
46, 716D-7I7A. 



DESPRE SFANTA LUMINA 


355 


prin mijlocirea ingerilor. Filosoful nostru nu admite 
insa aceasta §i socote§te ca §i marele Dionisie invata 
ca el, nepricepand intelesul teologiei acestui graitor 
de Dumnezeu. 

28. E drept ca acesta, descoperind cauza numelui 
de inger, zice ca „multe vederi ni se arata prin ingeri"’®°. 
Dar nu spune ca §i toate aratarile dumnezeie§ti sau 
toata unirea sau toata luminarea se savar§e§te prin ei, 

Caci spunand ca acea preaslavita doxologie a fost 
transmisa celor de pe pamant la na§terea lui Hristos 
de o mare o§tire de ingeri §i ca ingerul a binevestit 
pastoriior na§terea, ca unora ce erau curatiti printr-o 
vietuire retrasa §i Iini§tita, nu zice ca §i slava lui Dum¬ 
nezeu ce a luminat pe pastori s-a transmis prin m- 
geri‘®‘. Dar fiindca pastoriior nu li s-a descoperlt taina 
mantuirii de catre slava ce-i lumina, iar, pe de alta par¬ 
te, ei fiind cuprin§i de frica, pentru ca nu erau obi§nuiti 
cu astfel de vederi, ingerii le-au vestit ce inseamna 
aratarea luminii. Maica Fecioara inca a fost in§tiintata 
de inger ca va avea in pantece pe Dumnezeu §i-L va 
na§te dupa trup, dar unirea lui Dumnezeu cu ea nu 
s-a facut prin inger'®^. Trebuie sa presupunem insa §i 
aici ca nici ea n-a fost invatata prin unirea insa§i, ci a 
trebuit un vestitor pentru aceasta. Dar ce trebuie sa 
mai lungim vorba, cand insu§i acela zice limpede ca 
„prin aceea§i unire de sus, de care se imparta§esc in- 
gerii invredniciti de cuno§tinta cea mai presus de cea 
ingereasca, se unesc §i mintile ajunse in chipul dum- 
nezeiesc, asemenea ingerilor, atunci cand inceteaza 

180. Despre ierarhia cereasca, 4, 2, P.Q., 3, 180 B. 

181. Despre ierarhia cereasca 4, 4, P.Q. 3, 181 B. 

182. Deci mijlocirea lui Dumnezeu prin ingeri e limitata. 
Dumnezeu Se poate comunica §i nemijiocit. 
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orice lucrare a Sau: „Precum, dupa parerea 

cunoscatorllor in sfintele noastre taine, a fi umplut de 
cele dumnezeie§ti in chip nemijlocit este un lucru mai 
desavar§it decat a te imparta§i de ele prin altii, tot a§a 
cred ca imparta§irea nemijiocita a cetelor ingere§ti, 
care se inalta prIn ele la Dumnezeu, e mai intensa 
decat imparta§irea celor ce se desavar§esc prin 
mijlocire"'®^ Zaharia vede pe unul dintre primii ingeri 
ce stau in jurul lui Dumnezeu, cum invata §1 marele 
Dionisie'®^. lar lezechiel vede: „insa§i Dumnezeirea 
preaslavita ce troneaza pe Heruvimi" (lez. 10, 18)'®®. 

29. Astfel, nu numai la ingeri, cl §i in noi au loc ve- 
deri ale lui Dumnezeu nu numai in chip mijlocit§i prin 
altii, ci §i vederi nemijiocite, care nu tree de la cei din 
primul rand la cei din al doilea prin transmitere. Caci 
Domnul domnilor nu e supus legllor creatiei. Dupa 
sfintele noastre predanii, Gavriil e primul §i singurul 
care e introdus in taina coborarii (chenozei) negraite 
a Cuvantului, de§i nu face parte din ceata ingereasca 
a§ezata in randul intai §1 nemijlocit in jurul lui Dum¬ 
nezeu. Trebuia doar sa fie nou inceputul creatiei celei 
noi. Gael Cel ce S-a coborat pentru noi pana la noi toa- 
te le-a facut noi (Apoc. 21, 5; 2 Cor. 5, 17)'®^. De aceea, 

183. Despre numirile dumnezeie^ti \, 5, P.Q., 3, 593 B. Ingerii 
in§i§i nu ajung la cuno^tinta de Dumnezeu, care este mai pre- 
sus de firea lor, decat prin unirea cu Dumnezeu. La fel oamenii 
nu ajung la acea cuno§tinta decat prin aceea§i unire, imitand pe 
ingeri §i imprimandu-se de Dumnezeu. 

184. Despre ierarhia cereasca 8, 2; P.Q. 3, 240 C. 

185. Op. ctL, col. 241 A. 

186. Ibidem. 

187. in faptul ca Dumnezeu poate intra in comunicare atat 
nemijiocita, cat §i mijlocita cu oamenii prin ingeri, sau cu ingerii 
de pe trepte inferioare, se arata caracterul Lui personal ^i liber. Co- 
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inaltandu-i la cer pe ingerii din ceata de mai jos §i mai 
vartos din jurul lumii, li face, cum zice Sfantul Chiril, 
luminatori §i desavar§itori ai cetei de mai sus'®®. Astfel, 
ace§tia pot sa porunceasca celor ce le sunt pe o treapta 
mai inalta sa „ridice portile ve§nice" (Ps. 23, 7) §i sa-i 
invete ca Cel ce a imbracat trup pentru nesfar§ita Lui 
iubire de oameni va intra §i se va urea §i se va a§eza 
mai presus de toata incepatoria §i puterea (Efes. 1,21). 
El este Domnul puterilor§i imparatul slave! (Ps. 23, 10), 
Cel ce le poate pe toate, putand ridica cand voie§te pe 
cei din urma mai presus decat cei dintai'®®. 

Dar inainte de aratarea in trup a lui Dumnezeu 
n-am invatat sa fi fost a§a ceva la ingeri, nici la pro- 
oroci, afara de cei care au descris de mai mainte ha- 
rul viitor‘®°. Dar aratandu-Se acum Acesta, nu mai e 

municarea vietii Lui nu se face ca o emanatie involuntara dintr-un 
soare impersonal (ca in conceptia neoplatonica), a carei putere 
slabe§te pe masura departarii de sursa §i care constituie grade de 
existenta tot mai slabite, pe masura ce sunt mai departe de sursa 
§i mijiocite de tot mai multe trepte superioare. Acuza de neopla¬ 
tonism, care vede lumina lui Dumnezeu ca o emanatie slabita a 
fiintei Lui (ctTroppoia), adusa lui Palama in numarul citat din revis¬ 
ta dominicana Istina (p. 276), e injusta (Vezi art. lui Jean-Miguel 
Qarrigues O.P., L'energie divine et ia grace chez Maxime ie Confesseur). 

188. Sf. Chiril al lerusalimului, Procateheza, 15, P.Q. 33,360 A 
(in rom., Cateheze, EIBMO, 2003, pp. 14-15). 

189. Dovada suprema a aceluia§i caracter personal §i a 
aceleia§i libertati e Insa faptul ca Dumnezeu Se face om §i-l 
ridica astfel pe cel socotit ultimul m ierarhia fiintelor rationale 
nesfar§it deasupra tuturor, ca Cel ce e facut Imparatul puterilor 
§i al slavei. 

190. Inainte de mtrupare domnea legea; legea ierarhiei msa, 
voita §i ea de Dumnezeu cel personal, din cauza caderii omu- 
lui, nu a unei naturi constituite din straturi treptate de fiinta. De 
aceea legea s-a dat prin ingeri (Fapte 7, 53; Qal. 3, 19; Evr. 2, 2). 
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nevoie sa se savar§easca toate prin mijlodre'®'. 
Aceasta o spune §i Marele Pavel: „Acum, zice, s-a facut 
cunoscuta, prin Biserica, incepatoriilor §i stapaniilor 
intelepdunea cea de multe feluri a lui Dumnezeu" 
(Efes. 3, 10). Tot a§a spune §i corifeul cetei apostolice, 
Petru: „Cele ce acum s-au vestit voua prin cei ce, in 
Duhul Sfant trimis din cer, v-au binevestit voua, spre 
care doresc §i ingerii din cer sa priveasca" (1 Petru 1, 
12). Cele mai mici fiind facute astfel mai mari prin har, 
se mentine totu§i randuiala bunei intocmiri in chip 
ne§tirbit§i minunat. 

30. Cel ce ne-a dezvaluit numirile ingere§ti'®^ ne-a 
lamurit §i ne-a tnvatat cum nu se poate mai bine §i 
motivul pentru care au fost adu§i §i chemati intru 
Inceput ingerii la existenta. lar ca cel caruia i s-a 
tncredintat in chip nemijiocit taina coborarii la noi a 
Cuvantului, de§i era conducator al o§tilor cere§ti, nu 
facea parte dintre cei a§ezati nemijiocit in Jurul lui 
Dumnezeu, o poti afla spusa de prooroci. Caci de fapt 
acesta e chemat uneori de un altul mai inalt in grad, 
ca de un comandant, §i aude spunandu-i-se porunci- 
tor: „Talmace§te-i acestuia vederea" (Dan. 8, 16). Tre- 
buie sa observam insa §i aici ca nu zice: „Preda-i aces¬ 
tuia vederea", ci: „Talmace§te-i-o". 

In general, poti vedea ca de cele mai multe ori e 
dat prin mijlociri harul cuno§tintei, dar vederile lui 
Dumnezeu se arata de cele mai multe ori in ele inse- 
le. De aceea Scriptura spune ca §i in timpul lui Moise 
legea intiparita s-a dat prin ingeri, dar vederea lui 
Dumnezeu nu. S-a dat insa talmacirea vederii prin 

191. Facandu-Se om, Dumnezeu vineTn nemijlocita comuni- 
care cu oamenii. 

192. Despre ierarhia cereasca 4, 2, P.Q. 3, 180. 
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ingeri. far prin vederile tainice se arata lucruri diferite: 
existente, viitoare, sensiblle, inteligibile, materiale, 
nemateriale, superioare, inferioare alte feluri. §i fie- 
care dintre ele se descopera altfel, potrivit cu puterea 
celor ce vad §i cu lucrurile urmarite de Dumnezeu. 

§i insa§i aratarea Celui ce este dincolo de toate a lu- 
minat pentru alte §i alte pricini §i cu alte puteri in sfintele 
loca§uri, sau m alte parti, celor ridicati la ele sau prooro- 
cilor, cum zlce marele Dionisie'®^. Acesta este adevarul, 
chiar daca filosoful acesta care s-a numit pe sine orb §1 
s-a aruncat ca un orb asupra tuturor fara deosebire, sau 
mai bine zis n-a cunoscut nimic, ne cere noua celor ce 
propovaduim, pe cat se poate, lumina ve§nica, sa soco- 
tim§icarele(4Regi2, ll),§irotile(lez. 1,15,21; Dan. 7,9), 
§i suliteie, §i celelalte de felul acesta, de aceea§i cinstire 
cu lumina veacului viitor. M-a auzit din Sfanta Scriptura 
nici macar aceea ca „atunci firea dumnezeiasca ne va fi 
in loc de toate" (1 Cor. 15,28)‘^, ca sa creada pe temeiul 
ei ca lumina aceea e a lui Dumnezeu. 

31. De fapt, pe Dumnezeu nimenea nu L-a vazut 
(loan 1,18), nici nu-Lvavedeavreodata; nici om, nici in- 
ger. Dar aceasta intrucat e inger §i om ce vede sensibii 
sau inteligibil (aiaGiitdiq i) vorixcoq). Caci ajuns duh §i pri- 
vind in Duh, cum nu va vedea pe asemenea cu aseme- 
nea, dupa cuvintele de Dumnezeu cuvantatorilor?'®^ 

193. Despre numirile dumnezeie§ti 1, 8, P.Q. 3, 597 A. Prin 
toata aceasta mare varietate se arata caracterul personal al lui 
Dumnezeu, Care urmare§te §1 mfaptuie§te m mod liber icono- 
mia mantuirii. 

194. Sf. Qrigorie de Nyssa, Despre suf let §i inviere, P.Q. 46, 
104 B; m rom., vol. cit., p. 372. 

195. Clement Alexandrinul, Stromata 5, I; Sf. Qrigorie de 
Myssa, Cuvantul I la Sfantul §tefan. P.Q. 46, 717 B, Vasile cel 
Nare, Omilii la Psalmi, 8, P.Q. 29, 449 C. 
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Dar §i pentru privirea in Duh lumina dumnezeiasca ce 
locuie§te mai presus de toate se arata ca fiind inca cu 
totui ascunsa. Cad care dintre fapturi ar putea cuprin- 
de in sine toata puterea nesfar§it de puternica a Du- 
hului, ca prin ea sa vada totui ce e al lui Dumnezeu*®®. 
Dar ce zic ascunsul acela? Chiar lucirea acelei lumini, 
care are in chip strain (paradoxal) ca materie (ca mij- 
loc) vederea celui ce prive§te, marind prin unire ochiul 
acela duhovnicesc §i facandu-1 m stare sa cuprlnda 
tot mai mult din ea, chiar ea, zic, nu va sfar§i in veci 
sa lumineze acel ochi cu raze tot mai stralucitoare §i 
sa-l umple mereu cu o lumina tot mai ascunsa §i sa-i 
descopere prin ea lucruri niciodata descoperite ina- 
inte'^^. De aceea cuvantatorii de Dumnezeu numesc 
nesfar§ita §i lumina aceasta. Prin ea, cand mceteaza 
orice putere de cunoa§tere, Dumnezeu Se face vazut 
sfintilor, unindu-Se prin puterea Duhului ca Dum¬ 
nezeu cu dumnezei §i fiind vazut de ace§tia. Caci prin 

196. Care faptura poate cuprinde In ea ca faptura toata 
puterea lui Dumnezeu? Carei puteri create Ti poate deveni inte- 
rioara toata puterea dumnezeiasca? 

197. Se deschide perspectiva unei ve§nice cre§teri in 
cunoa§terea luminii iubirii lui Dumnezeu sau a Tmparta§irii de 
ea. Aceasta nu numai pentru ca acea lumina va emite din ea raze 
tot mai luminoase sau iubirea lui Dumnezeu se va manifesta tot 
mai fericitor, ci §i pentru ca simtirea ochiului duhovnicesc al 
celui ce vede sau simte va fi tot mai accentuata in capacitatea 
vederii ei prin raza luminii care-i patrunde. In felul acesta ochi¬ 
ul care vede e nu numai subiect al vederii ce i se arata, ci §i o 
materie pe care acea vedere o face mereu mai vazatoare, mai 
transparenta. Lemnul nu numai intretine focul, ci e §i adaptat 
continuu de foe, ca sa intretina focul mai intens. Vederea luminii 
e, in chip paradoxal sau contradictoriu, §i act al omului, dar §i 
materie a vederii acelei lumini. Desigur, aici e vorba de un lemn 
ce nu se mistuie de foe. 
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imparta§irea de Cei mai inalt se preschimba §i ei spre 
ceea ce e mai malt §i, ca sa spunem cu proorocul, 
„mutandu-§i taria", opresc orice lucrare a sufletului §i 
a trupului, in a§a fel ca nu se mai arata §i nu se mai 
vede prin ei decat numai Acela, filnd biruite insu§irile 
naturale de prisosinta slave!„ca sa fie Dumnezeu 
totul intru toate", cum zice Apostolui (1 Cor. 15, 28). 
Caci fiind fii ai mangaierii, vom fi §i fii ai lui Dum¬ 
nezeu §i ca mgerii lui Dumnezeu in cer, care pururea 
vad fata Tatalul nostru cel din ceruri (cf. Matel 22, 30; 
18, 10), cum zice Domnul. 

32. De aceea §i marele Dlonisie, spunand ca „cei 
ajun§i la starea cea fericita §i In chipul lui Hristos 
se vor umple de aratarea vazuta a lui Dumnezeu", 
adauga putin mai incolo: „mtr-o mai dumnezeiasca 
imitare a duhurilor mai presus de ceruri"*®®. lar mai 
incolo, amintind §i de unirile ingerilor cu Dumnezeu, 

198. Aceasta a spus-o undeva Sf. Maxim Marturisitorul. Sin- 
gur Dumnezeu vede §i e vazut prin ei. Dar omul i§i insu§e§te ve- 
derea lui Dumnezeu de parca ar fi a sa. Sf. Maxim distinge insa 
Tntre latura productive §i cea receptiva sau patimitoare a puterii 
cunoscatoare {Opuscula theologica, P.Q. 91,33; in rom., PSB, vol. 
82, pp. 193-194). Cea din urma ramane in sfinti m starile de extaz 
§i in viafa viitoare. Dupa invatatura Sfintilor Parinti, undeva dis¬ 
pare granita intre intelegerea celor dumnezeie§ti §i vederea lor. 
Propriu-zis, orice Tntelegere e §i o atingere a celui infeles de cel 
ce infelege. intre doua persoane ce se infeleg exista §i o anumita 
atingere spirituala. Dar aceasta atingere devine mai con§tienta 
§i mai intensa m cei sporiti duhovnice§te. De aceea, lumina 
dumnezeiasca e numita §i inteligibila sau infeleasa (votitov), dar 
§i vazuta (opaTOv). Cei ce o vad o vad printr-o tntelegere, cei ce o 
inteleg o tnteleg printr-o „vedere" sau printr-o atingere a ei de 
catre mintea lor. In acest sens, lumina aceea nu e material^ §i 
nu are chip. 

199. Despre numirile dumnezeie§ti I, 4, P.Q. 3, 592 BC. 
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proprii numai Tngerilor ce s-au invrednicit sa depa- 
§easca cuno§tinta ingereasca, adica celor buni, dat 
filnd ca acea cuno§tinta este un dar sau un bun pri- 
mit de la bunatatea atotstralucitoare, continua zi- 
cand ca §i „mintile (voaq) oamenilor ajunse in chl- 
pul lui Dumnezeu se unesc asemenea ingerilor cu 
aceasta lumina §i o proslavesc prin negarea tuturor, 
dar invata, nu prin negare, ci prin unirea cu ea, ca este 
in chip suprafiintial mai presus de toate". Deci prin 
unirea cu aceasta lumina ce e mai presus de toate §i 
depa§e§te toate cele ce sunt afla cei ce ajung la unire 
ca ea depa§e§te sau e mai presus de toate fapturile, 
adica nu din inlaturarea tuturor, ci din unire vad ca 
toate sunt inlaturate^°®. 

Astfel §i unirea aceasta este mai presus §i in afara 
de toate. De aceea, se poate spune de lumina aceasta 
ca nu este, in sens de depa§ire (p,ii ov, KaG’ vnepoxtiv 
eaTiv)2°'. Caci ceea ce nu pot cuprinde nici ingerii de¬ 
cat numai intrucat s-au invrednicit de cuno§tinta mai 

200. Ibidem I, 5, P.Q. 3, 583 BC. Mintile ajunse asemenea 
Tngerilor §i Tn chipul lui Hristos, unindu-se cu lumina dumneze- 
iasca, o vestesc altora prin termeni negativi, dar experienta ei 
nu e negativa, caci e unire cu ea. Apofaticul intelectual e numai 
o chestiune de descriere prin cuvinte. in realitate, apofaticul e 
o experienta pozitiva. Totu§i unirea cu lumina e Tn acela§i timp 
ea Tnsa§i o negare a tuturor, Tntrucat le acopera pe toate. Deci 
unirea ca o experienta pozitiva e aceea care arata ca toate sunt 
negate, nu negarea lor rationala. 

201. Nici unirea experiata nu poate fi descrisa Tn termeni Tm- 
prumutati de la fapturi. Experienta aceasta are un caracter atat 
de subtire, atat de indeterminabil, de insesizabil, ca se poate 
spune ca nu este. Dar aceasta Tn sensul ca depa§e§te toate ex- 
perientele Tngro§ate ale fapturllor. De aceea nu poate fi numita 
cuno§tinta. Chiar sub raport intelectual ea prezinta aceea§i sub- 
tirime sau indeterminabilitate. 
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presus de ingeri, e cu neputinta sa poata fi cuprins 
sau dobandit de vreo putere oarecare a mintii, dat 
fiind ca o intrece §1 pe aceasta. 

33. lar ceea ce e mai presus de toata puterea 
mintii, incat nu poate fi cuprins de ea, este mai pre¬ 
sus de toate cele ce sunt^^. lar ceea ce depa§e§te ori- 
ce putere Tntelegatoare, neputand fi cuprins de ea, 
e mai presus de toate cele ce sunt §i deci §i unirea 
aceasta e mai presus de orice cuno§tinta, chiar daca 
se nume§te metaforic cuno§tinta. 

Lumina aceasta nu e deci nici inteligibila (votitov), 
chiar daca i se zice §i astfel. Caci ceea ce e mai presus 
de orice minte, cum ar fi inteligibil^°^? S-ar putea numi 

202. Toate cele ce sunt, adica toate fapturile, sunt facute 
pentru a fi cunoscute de minte, sau mintea e facuta pentru a 
le cunoa§te, intr-o corespondenta cu ele. Caci §i ea are, in fi- 
infa §i in lucrarile ei, atributui existentei. De aceea ea nu poate 
cunoa§te prin lucrarile ei naturale pe Dumnezeu, Care e mai pre¬ 
sus de categoria existentei. Mintea trebuie Tnzestrata de Dum¬ 
nezeu msu§i cu lucrarea Lui mai presus de lucrarile ei naturale, 
ca sa-L cunoasca. Suntem deci departe de panteismul neopla¬ 
tonic §i evagrian, care socotea ca mintea, gasindu-§i unitatea ei 
ultima, cunoa§te prin ea insa§i pe Dumnezeu cel Unul. Se afirma 
aici clar transcendenta lui Dumnezeu. Dar nu se poate realiza 
nicio punte intre minte §i Dumnezeu? Credinta admite puntea 
harului. Harul poate fi tnsu^it de minte. Mintea poate deveni 
subiectul harului sau al lucrarii lui Dumnezeu. Ea poate deveni 
subiectul cunoa§terii lui Dumnezeu prin har, sau coparta§a la 
cunoafterea de sine a lui Dumnezeu. Ea se poate imprima ca 
subiect de Subiectul dumnezeiesc. 

203. Daca acea lumina e mai presus de cele ce sunt sau e 
negafia lor, nici unirea cu ea nu poate fi numita cuno^tinfa in sen- 
sui obi^nuital cuvantului. Ea poate fi numita cuno^tinfa numai m 
sensul metaforic al cuvantului. Aceasta nu inseamna ca nu are nici- 
un sens, ci ca ea cuprinde un sens care depa§e§te toate sensurile 
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aceasta §i ne§tilnta, in inteles de depa§ire, §i aceasta 
cu mult mai vartos decat cuno§tinta^°^. Deci nu e par¬ 
te a cuno§tintei, nici o specie a ei, precum nici ceea ce 
e mai presus de fiinta nu-i o specie a fiintei. Ea nu ar 
putea face parte peste tot din domeniul cuno§tintei m 
general, oricat s-ar imparti, n-ar putea-o cuprinde §i pe 
aceasta. Mai degraba ar putea-o cuprinde ne§tiinta in 
domeniul ei. Dar nici aceea. Caci e ne§tiinta in inteles 
de depa§ire, adica e mai presus §i de ne§tiinta. Deci 
aceasta unire e ceva unic §i orice numire i-ar da ci- 
neva, fie unire, fie vedere, fie simtire, fie cuno§tinta, 
fie intelegere, fie luminare, ea nu e, propriu-zis, nici- 
una dintre acestea sau numai ei i se cuvin propriu-zis 
acestea^®^. 

34. Deci tratatele filosofului „Despre cuno§tinta" 
sunt o ne§tiinta vadita. De fapt el o nume§te pe aceas¬ 
ta acolo parte §i specie a cuno§tintei generale, fiindca 
se nume§te §i ea cuno§tinta; §i o compara pe aceas¬ 
ta cu aceea^°®. El nu §i-a dat seama ca daca aceasta 
ar avea cuno§tinta ca gen din pricina numirii, ar avea 
§i ne§tiinta, odata ce are §i numirea de ne§tiinta; ba 
chiar mai mult decat pe aceea de cuno§tinta. Prin 

§i le are m sine in chip virtual. De aceea, pe de o parte, se nume§te 
inteligibila, pe de alta, nu se nume§te inteligibila. 

204. Cuno§tinta oferita de aceasta lumina poate fi nu- 
mita mai degraba ne§tiinta, dar in sensul ca depa§e§te toata 
cuno§tinta, ca nu seamana cu nicio cuno§tinta. 

205. Numai ei i se cuvin toate numirile pozitive in sen¬ 
sul propriu, sau nu i se cuvine niciuna in sensul Imperfect in 
care le au cele referitoare la fapturi, in sensul in care ne sunt 
obi§nuite noua. 

206. Palama afirma transcendenta totala a cunoa§terii in 
Duh, pe cand Varlaam include chiar cunoa§terea lui Dumnezeu 
in cuno§tinta referitoare la fapturi. 
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urmare, unul §i acela§i lucru ar sta sub doua genuri 
contradictorii; ceea ce e deasupra e totodata dede- 
subt, §i ceea ce e unic §i mai presus de orice multipli- 
cltate e pus in rand cu multiplicltatea. 

Dar ceea ce mare§te §i mai mult nebunia este 
ca nu spune numai simplu ca unirea este parte 
subordonata, ci ceea ce sustinea acolo ca e mai pre¬ 
sus de cuno§tinta, tocmai aceea facand-o acum spe¬ 
cie §i parte subordonata cuno§tintei, o face mai rea 
in general decat cuno§tinta. E a§a cum ar spune cine- 
va despre ceea ce e singura mai presus de fiinta ca e 
parte §i specie subordonata fiintei din pricina numi- 
rii, adica pe motiv ca este §i se nume§te fiinta, apoi ar 
indrazni sa o compare pe aceasta cu genul fiintei m 
general. El amesteca cele neamestecate §i pune ceea 
ce e mai presus de cuno§tinta m rand cu cuno§tinta 
§i spune ca ceea ce e mai presus de intelegere e sub 
cuno§tinta. 

Dar mtrucat in felul acesta face comparatie intre 
cuno§tinta §i ceea ce e mai presus de cuno§tlnta, a facut 
din „mai presus" (de cuno§tinta) un adaus neesential. 
Prin aceasta facand un lucru una cu sine, le compara 
apoi proste§te. Apoi, daca din simpla pricina a numi- 
rii, cuno§tinta mai presus de cuno§tinta e o specie a 
cuno§tintei in general, cei ce spun ca sunt zece genuri 
ale lucrurilor se in§ala. In acest caz, genul tuturor este 
unul: existenta. §i ce e mai presus de toate, e sub acest 
gen unic. §i fiind unite cu acest unul, toate celelalte pro- 
duc o alta existenta, mai buna decat genul cel unul al ei. 
La fel, dat fiind ca exista o atingere mai presus de atin- 
gere (dcpfi VTiep d(piiv) §i o vedere mai presus de vedere §i, 
simplu vorbind, o simtire mai presus de simtire - caci 
§i acestea primesc acela§i nume pentru intelegere -, 
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daca ceea ce e mai presus de simtire e specie a simtirii, 
simtirea e mai inalta decat ceea ce e mai presus de 
simtire. §i cu fiecare din cele pomenite ar fi la fel. 

35. Dar sa revenim. Ce este deci unirea aceea care 
nu e nimic din cele ce exista, m sens de depa§ire? 
Este oare teologie prin negatie? Dar ea este unire, 
nu negatie. Apoi pentru negatie nu avem nevoie de 
extaz nici noi, pe cand pentru unirea aceea au ne¬ 
voie §i ingerii. Pe langa aceasta, cel ce nu face teolo- 
gle prin negatie nu este necredincios. Dar de unirea 
aceea se imparta§esc dintre credincio§i numai cei 
indumnezeiti. Apoi, teologia prin negatie o intelegem 
§i o exprimam. Dar unirea aceea este negraita §i 
nemteleasa chiar de cei ce vad, cum a spus mare- 
le Dionisie^°^. Apoi, lumina teologiei aceleia este o 
cuno^tinfa oarecare §i un rationament (yvcooiq liq eoxi 
Kttl Xoyoq). Dar lumina acestei vederi e vazuta subzis- 
tand in ceva (evvjioaTaToq), lucrand intelegator §1 vor- 
bind duhovnice§te §i in chip tainic celui indumne- 
zeit^°®. De fapt, cele negate lui Dumnezeu le pricepe 

207. Despre numirile dumnezeie^ti I, 5; P.Q. 3, 593 BC. In 
pasajul acesta, Sf. Grigorie Palama intreprinde sa faca o dis- 
tinctie mai staruitoare intre unire §i cuno§tinta celor ce sunt, 
apoi intre unire §i teologia prin negatie. Cuno§tinta se ocupa cu 
categoriile existente. Unirea se produce intre noi §i Dumnezeu 
cel mai presus de aceste categorii. Teologia prin negatie e tot 
o cuno§tinta; unirea e deci mai presus §i de ea. Poti sa nu faci 
teologie prin negatie §i totu§i sa fii credincios. Dar la unire ajung 
numai aceia dintre credincio§i care sunt intipariti de Dumne- 
zeire. Teologia prin negatie e inteleasa §i exprimabila; ca atare, 
e cuno§tinta. Unirea e mai presus de intelegere §i de orice expri- 
mare. E mai apofatica decat teologia intelectuala negativa. 

208. Lumina teologiei negative intelectuale e o cuno§tinta §i 
un rationament. Mu e nimic altceva. Lumina vederii e o realitate 
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mintea teologhisindu-le (rationand despre ele) prin 
negare^°^. Ea lucreaza aici prin desfa§urare (prin con- 
cluzii). Dar aceasta este unire^‘°. Pe langa aceasta, prin 
teologia negativa mintea, dupa negarea celorlalte, se 
inlatura §i pe sine. Dar aceasta este unirea mintii cu 
Dumnezeu. lar aceasta este ceea ce au spus Parintii: 
„Sfar§itul rugaciunii este rapirea mintii la Domnul"^", 
De aceea §i marele Dionisie zice ca prin ea noi ne unim 
cu Dumnezeu^'^. Caci m rugaciune mintea leapada 
treptat legaturile cu cele ce sunt, intai pe cele care o 
leaga de cele de ru§ine, rele §i in general stricacioase, 
apoi pe cele care o leaga de cele ce sunt la mij- 
loc §i prefac pe om spre mai rau sau spre mai bine, 

subzistenta deosebita de cugetarea noastra; ea este ipostasiata in 
ipostasul lui Hristos §i, ca atare, subzistenta. Ea chiar vorbe§te ce- 
lui tndumnezeit, aratand §i prin aceasta ca e o realitate deosebita 
de rationamentul nostru, ba e chiar personals, fiind manifesta- 
rea lui Hristos. Aici se arata influenta Sf. Simeon Houl Teolog. 
Prin aceasta Sf. Qrigorie Palama arata din nou ca dupa el aceasta 
lumina nu e o „emanatie" subfiata dintr-o substanta panteista in 
sens neoplatonic (sau antropozofic), ci e insu§i Hristos cel perso¬ 
nal in modalitatea manifestarii Sale catre persoanele omene§ti. 

209. Se teologhise§te prin negare rationala ca Dumnezeu nu 
e flinfa sau dreptate etc., sau ca acestea sunt nepotrivite Lui, in- 
trucat El e mai presus de ele. Deci mintea pricepe ca Dumnezeu 
nu e acestea. Dar prin acestea n-a ajuns la Dumnezeu. 

210. in teologia prin negatie mintea se desfafoara negand 
pe rand diferite insu§iri atribuite impropriu lui Dumnezeu. In 
unire, mintea se aduna intreaga in Dumnezeu cel intalnitin uni- 
tatea Lui ca persoana. 

211. loan Scararul, Scara, XXVIII, 20, P.Q. 88, 1132 D; in Filoc. 
rom., vol. 9, ed. cit, p. 407. Unirea minfii cu Dumnezeu nu e deci 
negarea rationala a ei, ci o rapire a ei in Dumnezeu, o „vraj‘ire" 
de minunea aratarii §i de iubirea Lui. Ea incheie rugaciunea in- 
teriorizata §i fierbinte. 

212. Despre numirile dumnezeie§ti 3, P.Q. 3, 680 A. 
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potrivit cu scopul cu care le folose§te, pentru care e 
toata invatarea §i cuno§tinta lor. De aceea este §i un 
sfat al Parintilor „sa nu primim cuno§tinta pe care 
vrajma§ul o face sa rasara in vremea rugaciunii, ca sa 
nu fim jefuiti de ceea ce e mai inalt"^'^. Apoi, dupa ce 
mintea a lepadat pe incetul aceste legaturi, ca §i cele 
cu lucrurile mai inalte decat acestea, iese mtreaga 
din toate cele ce sunt, in vremea rugaciunii curate. 
Aceasta ie§ire (eKataaiq) este cu mult mai inalta de¬ 
cat teologia prin negatie. Caci e proprie numal celor 
ajun§i la nepatimire^'^. 

Daca inca nu are loc unirea, pana ce Mangaieto- 
rul nu va lumina de sus ceiui ce se roaga, §ezand in 
foi§orul varfurilor naturale §i a§teptand fagaduinta 
Tatalui, §i pana ce nu-1 va rapi astfel prin descoperi- 
re spre vederea luminii. iar aceasta vedere are ince- 
put §i cele ce sunt dupa inceput, care se deosebesc 
intre ele, dupa cum sunt mai obscure sau mai lim- 
pezi. Dar sfar§it nu are. Caci inaintarea ei merge la 
nesfar§it, ca §i a rapirii in descoperire. Caci altceva 
este luminarea, altceva vederea clara a luminii, §i 
altceva vederea lucrurilor in lumina, in care §i cele 
de departe vin sub ochi §i cele viitoare se arata ca 
existand^'®. 


213. loan Scararul, Scara XXVIll, 58, P.Q. 88, 1140 A; in FUoc. 
rom., p. 417. 

214. Deci la „vedere" nu se ajunge printr-o simpla „metoda", 
sau intamplator. 

215. Dintre etapele nenumarate ale vederli, in care se va 
inainta in viata viitoare la nesfar§it, Sf. Grigorie Palama nume§te 
aici trei: luminarea, ca o vedere fulgeratoare de un moment, ue- 
derea clara a luminii, tntinsa peste tot, §i vederea lucrurilor, a 
Tmprejurarilor, relatiilor §i starilor suflete§ti prezente §i viitoare, 
in varietatea bogatiei lor indefinite. 
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36. Dar a grait despre aceasta §1 a le lamuri e mai 
presus de mine. Dar §i despre cele dinainte de aces- 
tea. Insa ele tin de tema noastra^*®. Deci, revenim la 
ele. A§adar, vederea luminii acesteia este o unire, 
de§i nu e o unire de durata pentru cei nedesavar§itl. 
Caci unirea cu lumina ce este altceva decat o vede- 
re? Apoi, odata ce aceasta se produce dupa odihnirea 
tuturor lucrarilor mintii, cum s-ar savar§i altfel daca 
nu prin Duhul? Caci lumina se vede in lumina §i intr-o 
lumina asemanatoare (Ps. 35, 9). lar cel ce vede, daca 
nu lucreaza in niciun chip altfel, fiind ie§it din toate 
celelalte, devine §i el intreg lumina^'^ §i se face §i el 
asemenea cu ceea ce vede (t& opcoiievco oixoiomai); mai 
bine zis se §i une§te in chip neamestecat, lumina fiind 
§1 lumina vazand prin lumina. De se prive§te pe sine, 
vede lumina; de prive§te spre ceea ce vede, §i aceea 
este lumina; de prive§te spre aceea prin care vede, §i 
aceea este lumina. Aceasta este unirea: a fi toate aces- 
tea una, ca sa nu mai poata distinge cel ce prive§te 
intre aceea prin ce prive§te §i intre cel ce prive§te, ci 
numai atata sa §tie: ca e o lumina §i prive§te o lumina 
deosebita de a tuturor fapturilor. 

37. De aceea §i marele Pavel zice ca in timpul ace- 
lei minunate rapid nu §tia de sine ce este (2 Cor. 12, 
2). Se vedea pe sine. Dar cum? Sensibil, rational sau 

216. Sf. Qrigorie Palama recunoa§te ca e mai presus de 
puterea lui a vorbi despre cele ale veacului viitor. Dar §i despre 
cele din veacul acesta, anterioare acelora. Dar intrucat ele fac 
parte din tema lui, va incerca totu§i sa vorbeasca despre acestea. 

217. Ocuparea cu orice altceva prin simturi sau prin cuge- 
tare aduce un fel de lumina inferioara §i de alt ordin in noi. De 
aceea cel ocupat astfel nu poate deveni intreg lumina mai pre¬ 
sus de fire, decat daca nu mai e in el vreo lumina inferioara, ci se 
umple in intregime de lumina de sus. 
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intelegator (cu mintea)? Dar filnd rapit, ie§ise din 
aceste puteri. Dec! se vedea pe sine prin Duhul, Care 
savar§e§te rapirea. §i ce era el daca nu se putea cu- 
prinde prin nicio putere naturala, mai bine zis daca 
era dezlegat de orice putere naturala? Fara indoiala 
era aceea cu care se unise §i prin care se cuno§tea 
pe sine §i pentru care parasise toate. Caci avea o ast- 
fel de unire cu lumina, la care nici ingerii n-ar putea 
ajunge daca nu s-ar depa§i pe ei in§i§i prin harul care 
li une§te. Deci era atunci lumina §i Duh, cu care era §i 
unit §i de la care avea §i puterea de a fi unit. Deci era 
ie§it din toate cele ce sunt §i devenise prin har aceea, 
ba nici nu mai exista, in sens de depa§ire (kccG’ \)7iepo%fiv 
pri wv), daca era mai presus de cele create. Caci zice 
§i dumnezeiescul Maxim: „Cel ce a ajuns in Dum- 
nezeu a lasatin urma sa toate cele dupa Dumnezeu"^^®. 
Sau iara§i: „Toate lucrurile, numlrile §1 demnitatiie de 
dupa Dumnezeu vor fi dedesubtui celor ce vor ajunge 
in Dumnezeu prin har"^'®. 

Dar ajuns atunci astfel, dumnezeiescul Pavel nu 
s-a imparta§it nicidecum de fiinta dumnezeiasca. 
Fiinta lui Dumnezeu este, a§adar, mai presus chiar §i 
de ceea ce nu este, in sens de depa§ire, precum este §i 
mai presus de Dumnezeu^^®. Caci neexistent, in sens 

218. Capete teologice I, 54; P.Q. 90, 1140; in Filoc. rom., vol. 
2, ed. dt, p. 175. Ambigua, P.Q. 91, 1200 B; in PSB, vol. 80, p. 186. 

219. Capete teologice I, 49, P.Q. 90, 1101; in riloc. rom., vol. 2, 
p. 172; Ambigua; P.Q. 91, 1216C§i 1241 C; in PSB, vol. 80, p. 195 §.u. 

220. Kal t)3iep to Ka9’ uTtepoxtiv pr) 6v, daca lumina dumnezeiasca 
nu este, in sens de depa§ire, fiinta dumnezeiasca e mai presus §i 
de neexistenfa, in sens de depa§ire. Ea nu e traita ca o realitate ce 
nu este cum sunt toate fapturile, ci pur §i simplu ea nu e traita nici 
ca vederea ce se traie§te, ca nefiind ca cele ce sunt. Daca slava lui 
Dumnezeu, ce se traie§te ca cele ce nu sunt, in sens de depa§ire a 
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de depa§ire, este ceea ce se vede duhovnice§te prln 
simtirea mintii. lar aceasta nu e catu§i de putin fiinta 
lui Dumnezeu, ci slava §i stralucirea nedespartita de 
firea Lui, prln care Se une§te cu cei vrednici dintre in- 
geri oameni. Plu numai atat, ci, fiindca precum inge- 
rii, a§a §i oamenii vad pe Dumnezeu in felurile aces- 
tea §i se unesc cu Dumnezeu §i II lauda pe El, poate ca 
§i ingerul, daca §i-ar povesti acea vedere mai presus 
de firea sa, ar spune cele spuse de Pavel: „§tiu un in- 
ger care a vazut, nu §tiu de era inger, Dumnezeu §tie". 
Deci aceste vederi ale sfintilor le §tie numai Dum¬ 
nezeu §i cei ce stau sub lucrarea lor, cum zice §i Qrigo- 
rie Cuvantatorul de Dumnezeu^^'. 

De aceea a le socoti supuse simturilor sau a le 
socoti naluciri §i simboale, ca fiind sensibile, §i a le 
asemana cu cuno§tinta omeneasca nu e fapta unui 
om care i§i da seama de nemarginirea inaltimii 
dumnezeie§ti, spre care vrea sa atraga cu iubire de 
oameni §i putinatatea noastra cea mai de pe urma. 

38, Dar iata am adus trei martori, cate unul din 
fiecare dintre cele trei cete ale lumii cre§tine: dintre 
apostoli, pe Petru; dintre ierarhi, pe Dionisie; dintre 
pustnici, pe Isaac, cunoscatorul vietii de lini§tire. 
§i precum s-a scris despre pastorii de la na§terea 
Domnului ca indata, la cuvantul mgerului, s-a aratat 
multime de oaste cereasca impreuna marturisind, 
tot a§a, deodata cu cuvantul apostolului, s-a ridicat 
conglasuind o multime de apostoli, iar cu ceilalti doi, 
multime de cuvio§i §i preoti. lar aceasta multime a 
dat intreaga glas de impreuna-marturisire, ca este o 

lor, e numita Dumnezeu, fiinta Lui este mai presus de Dumnezeu 
trait de noi ca persoana in oarecare Pel accesibila. 

221. Cuvantul 28, 19, P.Q. 36, 52 B. 
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lumina ce se arata sfintilor, alta decat cuno§tinta din 
toate cele create; cu atat mai sfanta, cu cat este sla- 
va firii lui Dumnezeu §i e vazuta numai de cei ajun§i 
in chipul lui Dumnezeu; §i ca este departe de a fi o 
nalucire sau ceva apropiat luminilor sensibile sau o 
plasmuire simbolica dupa chipul lor; ca este departe, 
intrucat este ipostas^^^ §i frumusetea veacului viitor §i 
singura lumina adevarata, ve§nica, neschimbacioasa, 
neinserata, netrecatoare, lumina prin care ne facem 
§i noi lumina §i fii ai luminii desavar§ite. 

Deci, pe ace§tia care sunt atat de mari li barfe§ti, 
numindu-i ne§tiutori §i cautatori de inspirari? Indraz- 
ne§ti, filosoafe, sa spui ca pacatuiesc in privinta filntei 
lui Dumnezeu vazatorii lui Dumnezeu, inteleptitii de 
Dumnezeu, propovaduitorii lui Dumnezeu? Ma tern 
sa nu te lipse§ti de partea ce o au cei sfinti de lumina; 
ma tern ca nu cumva, deschizandu-ti gura, sa atragi la 
tine duh, dar pe cel contrar adevarului; ca nu cumva 
sa dogmatizezi drept fiinta a lui Dumnezeu ceea ce nu 
exista. Caci ce vrei sa urmare§ti prin lupta ta, nazuind 
sa arati cu cea mai mare sarguinta ca nu exista ve- 
dere mai presus de lucrarile mintli, macar ca numai 
prin vederea aceasta ce depa§e§te lucrarile mintli se 
arata in chipul cel mai limpede §i cu totul deosebit ca 
Dumnezeu este m mod cu adevarat existent, cum §i 
ca Dumnezeu este mai presus de cele ce sunt? Caci 
cum n-ar exista fiinta lui Dumnezeu daca celor ce 
s-au ridicat prin rugaciune curata peste tot ce e sen- 
sibil §i inteligibil li se face vazuta in rugaciune insa§i 
Slava acelei firi dumnezeie§ti? Dar, totodata, cum 
nu va fi fiinta lui Dumnezeu mai presus de tot ce e 

222. ,,lpostas al veacului viitor" - temelie §i continut al vietii 
veacului viitor. 
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sensibil (supus simturilor) §i inteligibil (gandit cu min- 
tea) daca e mai presus de vederea aceasta, care, la ran- 
dul ei, e mai presus de toata simtirea mtelegerea?^^^ 
39. Dar ce sunt bunatatile veacului viitor? Mu 
sunt ele mai presus de toate puterile simturilor §i 
ale mintii noastre? „Caci cele ce ochiul nu le-a vazut 
§i urechea nu le-a auzit §i la inima omului nu s-au 

223. Inca Sf. Maxim §i Sf. Qrigorie de Fiyssa numisera crea- 
turile „cele ce sunt" (xoc ovm), iar pe Dumnezeu „Cel ce este in 
chip existent" (6 ovxcoq wv). In existenta fapturilor e ceva precar. 
Ele nu au temeiul existentei in ele inse§i. Lor li s-a dat existenta 
§i li se poate lua. Dumnezeu exista prin Sine ve§nic. Mimic nu 
roade existenta Lui. Sf. Qrigorie Palama afirma acum ca expe- 
rienta acestei existence ferme, ve^nice, de neepuizat, de ne§tirbit 
a lui Dumnezeu se experiaza deabia prin vederea insa§i a slavei 
lui Dumnezeu, care nu tine m chip natural de lucrarile mintii. 
Caci acestea sunt facute pentru a cunoa§te fapturile cu existenta 
precara, neintemeiata in ea insa§i, deoarece mintea insa§i se ex¬ 
periaza in aceste lucrari ca avand o existenta precara, neinteme¬ 
iata in ea insa§i. Totul e lovit de o nesiguranta in cunoa§terea 
naturala a mintii, pentru ca lucrurile pe care le cunoa§te §i subi- 
ectul care le cunoa§te sunt lovite de o lipsa de fundament in ele 
insele. Increderea scolastica a lui Varlaam in ratiune, ca suprem 
§i sigur for de decizie in orice chestiune, nu admitea ca Dum¬ 
nezeu nu poate fi cunoscut deplin decat printr-o lucrare mai pre¬ 
sus de minte, daruita mintii de Dumnezeu insu§i. Pentru Palama, 
in Slava lui Dumnezeu vazuta printr-o lucrare a mintii daruita de 
Dumnezeu se experiaza - ca printr-una ce singura e adecvata 
aceleia - intensitatea de existenta neconditionata, care nu-§i 
poate avea izvorul decat in fiinta lui Dumnezeu. Intensitatea 
neconditionata a existentei acestei slave se experiaza ca fiind 
superioara precaritatii de existenta a tuturor fapturilor cunos- 
cute prin simturi §i prin vreo lucrare a mintii. Ea se experiaza 
deci ca avand o existenta mai profunda decat toate cele sensi- 
bile §i inteligibile, adica decat toate realitatile cunoscute prin 
simturi sau prin cugetare. 
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suit, le-a pregatit Dumnezeu celor ce-L iubesc pe El" 
(1 Cor. 2,9). Pe acestea le va vedea atunci inlma curata, 
dupa Sfantul Maxim“^. Cum, deci, nu este vreo vedere 
mai presus de toate intelegerile (opacig vjtep Tiaaaq T:a(; 
voiioei(;)? 

Nemaiputand acum sa te opui, nu te mai poti 
nici preface in chip sofistic, pe baza aceleia§i numiri, 
ca e§ti de acord. Caci cel ce zice, folosind metafora 
§i identitatea de nume, ca ceea ce e mai presus de 
intelegere e mtelegere, pentru faptul ca §i acea ve¬ 
dere, chiar daca e mai presus de nume, este totu§i 
intelegere, nu se straduie§te pe urma sa arate ca vede- 
rea aceea nu este mai presus de intelegere^^®. De fapt, 
cel ce a zls ca nu este mai presus de intelegere ceea 
ce e mai presus de intelegere, intrucat se nume§te §i 
aceea intelegere, are ca motiv §i scuza identitatea nu- 
mirii. Dar cel ce nu pune lucrul acela mai presus de 
lucrarile mintii nu are cum sa se scuze. Caci acel lucru 
(vederea) nu s-ar putea numi lucrarea mintii^^®. 

224. E un loc din Capete teologice, publicate de S. I. Epiva- 
novici. A se vedea la 1. Hausherr, m „Orientalia Christiana Peri¬ 
odica", 5, 1939, p. 231. La Hristou, op. cit., p. 572, nota 5. 

225. Varlaam ar vrea sa se prefaca in mod sofistic ca este 
de acord cu cei ce, socotind vederea mai presus de intelegere, o 
numesc §i intelegere, ca una ce nu e contrara intelegerii, ci mai 
presus de intelegere. El voie§te sa dea impresia ca este de acord, 
retinand denumirea de „intelegere" a ei. Dar cel ce e in mod real 
de acord nu se lupta pe urma sa demonstreze ca ea nu e mai 
presus de intelegere. Deci Varlaam nu poate nici sa se opuna lui 
Palama, nici sa se prefaca in chip sofistic ca este de acord. 

226. De „vederea" aceea insa§i se poate spune ca nu e 
mai presus de infelegere, deoarece nu se poate spune ca nu e 
infelegere. Aceasta o face Palama. §i Varlaam se preface ca e de 
acord. Dar de lucrarea prin care se imparta§e§te cineva de acea 
vedere nu se poate spune ca e a minfii. Varlaam nu mai poate 
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Dar in petrecerea aceea preafericita din veacul 
fara sfar§it, fiii invierii nu vor mai avea trebulnta de 
cele ce sustin viata in veacul de acum: nici de aer, nici 
de lumina, nici de loc §i de cele asemenea, ci „in loc 
de toate vom avea firea dumnezeiasca", dupa Qrigo- 
rie al Myssei^^^. lar dupa SfantuI Maxim, „indumnezei- 
rea de atunci a sufletului §i a trupului va darui odihna 
tuturor lucrarilor naturale ale mintii §i ale simturilor, 
intrucat §i prin suflet, §i prin trup Se va arata Dum- 
nezeu, trasaturile naturale fiind biruite prin covar§irea 
slavei"^^®. Ce este deci lumina care se vede cu ochii 
trupe§ti fara aer? Mu este nesensibila §i mai presus de 
toata cuno§tinta naturala? Nu e slava lui Dumnezeu 
care invaluie §i umple de lumina? §i ce este ceea ce ne 
face vazatori mai presus de toata lucrarea simturilor 
§i de toata mfelegerea? Nu e Duhul lui Dumnezeu, 
Care nu numai mintea, ci §i trupul nostru il va face du- 
hovnicesc (pnevmatic)? Cum nu este deci nicio vedere 
mai presus de intelegere §i nicio alta lumina a inimii, 
afara de cuno§tinta? 

40. Dar eu socotesc §i sfanta noastra credinta ca 
fiind un alt fel de vedere, a inimii, mai presus de toa¬ 
te simtirile §i de toate intelegerile, ca una ce intrece 

acoperi deosebirea intre el §i Palama. Caci in vreme ce Palama 
spune ca e o mtelegere, dar nu e o lucrare a mintii, Varlaam afir- 
ma ca, fiind o intelegere, e o lucrare a mintii. Deci, dupa ce s-a 
prefacut ca e de acord cu Palama pentru faptui ca a acceptat 
ca acea vedere e intelegere pentru Palama, insa mai presus de 
intelegerea naturala a mintii, se da pe fafa ca e contrar lui, cand 
contesta ca ea nu e o lucrare a mintii. 

227 Despre suflet tnviere, P.Q. 46, 104 B; in rom., vol. cit., 
p. 398. 

228. Capete gnostice II, 88, P.Q. 90, 1168 AB; Filoc. rom., vol. 
2, p. 242. 
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toate puterlle intelegatoare ale sufletului nostru. §i 
numesc credinta nu marturisirea binecredincioasa, ci 
intemeierea neclintita pe ea §i pe cele fagaduite de 
Dumnezeu. Cad, cum vedem prin ea cele fagaduite 
in veacul viitor fara sfar§it? Prin simturi? Dar credinta 
este „ipostasul celor nadajduite", iar simtul n-ar pu- 
tea vedea prin niciun me§te§ug viitorul §i ceea ce se 
nadajduie§te. De aceea, §i Apostolul a adaugat: „do- 
vedirea lucrurilor care nu se vad" (Evr. 11, 1). A§adar, 
vede oare vreo putere a mintii cele nadajduite? Dar 
cum sa le vada pe cele ce nu s-au suit nicidecum la 
inima omului? Dec! ce urmeaza? riu prin credinta ve¬ 
dem cele fagaduite noua de Dumnezeu, odata ce in- 
trec toate lucrarile simturilor §i ale mintii? 

Dar toti cati din veac au cautat prin fapte patria 
cereasca, dupa dumnezeiescul Apostol, au murit ne- 
luand fagaduintele, ci vazandu-le §i imbrati§andu-le 
de departe" (Evr. 11, 13). Deci este §i o vedere §i o 
intelegere a inimii, mai presus de toate lucrarile 
mintii. Caci ceea ce e mai presus de minte este 
neinteles numai in sens de depa§ire. Caci altfel ar fi 
un lucru fara noima^^^. 

41. Dar daca toti „cei ces-au mucenicit prin credinta 
n-au luat fagaduinta, Dumnezeu randuind pentru noi 
un lucru mai inalt, ca sa nu se desavar§easca fara noi" 
(Evr. 11,39-40), odata ce vor fi desavar§iti, nu vor vedea 

229. Cele ce depa§escTntelegerea au totu§i un inteles in ele. 
Dar cele mai prejos de intelegere n-au nici un inteles. Inima are 
o intelegere care depa§e§te intelegerea mintii. Pentru ca inima 
e tronul lui Hristos, sala§ul haruiui, deschiderea spre nesfar§itul 
Persoanei dumnezeie§ti. Ea are o transparenta spre infinit, spre 
bogatia sentimentelor care i§i au pornirea §i satisfacerea in iubi- 
rea dumnezeiasca simtita, pe care mintea nu o are, dar de care 
se folose§te cand se unefte cu inima. 
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cele fagaduite? Sau vor vedea, dar nu vor vedea mai 
presus de toata intelegerea? Sau mai presus de toata 
mtelegerea, dar ca §i mai mainte de a se desavar§i? 
Dar ce ratiune ar fi in aceasta? Deci vor vedea, §i vor 
vedea mai presus de toata intelegerea. §i nu cum ve- 
deau mai mainte, ci vederea va fi dobandirea celor 
fagaduite. Exista deci o vedere mai presus de toata 
intelegerea. Ba inca mai presus §i de aceasta. De fapt, 
credinta noastra este o vedere mai presus de minte. 
Dar dobandirea celor crezute e o vedere mai presus 
de acea vedere care e mai presus de minte^^®. lar ceea 
ce se vede §i se poseda prin aceasta vedere, fiind mai 
presus de toate cele cunoscute prin simturi §i prin 
minte, nu e nici ea fiinta lui Dumnezeu. Caci fiinta lui 
Dumnezeu e dincolo §i de aceasta, prin depa§ire. A§a 
este tot ipostasul bunatatilor viitoare^^'. 

Ai inteles de cata marefie dumnezeiasca se lip- 
sesc cei ce nu cunosc aceasta vedere mai presus de 
intelegere? §i cu cat maresc pe Dumnezeu mai mult 
decat ace§tia cei ce prin curatia inimii au gustat-o 
pe aceasta macar putin §i au in ei arvuna veacului 

230. Exista deci o vedere mai presus de toata intelegerea, 
dar §i una mai presus §i de aceasta treapta. Caci o vedere mai 
presus de toata intelegerea e vederea credintel. Dar in viata vi- 
itoare va fi o vedere mai presus de vederea credintei. Caci va fi 
posesiunea deplina a celor vazute de departe prin credinta. Ve¬ 
derea credintei o are credinciosul a carei viata prezenta se mi§ca 
Tntre lucrurile de aici. Vederea vietii viitoare se va mi§ca intre 
bunatafile de acolo, cele mai inalte. 

231. Ipostasul bunatatilor viitoare sau temelia lor este fiinta 
dumnezeiasca sau inse§i ipostasurile dumnezeie§ti. Caci ele 
sunt temelia §i izvorul acelor bunatati; in ele i§i au subzistenta. 
riumai Persoanele infinite potfi izvorul unei vieti, iubiri §i fericiri 
infinite. 
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viitorsau au primit-o prin credinta, care pricinuie§te 
in multe feluri bunatatile tainice? 

Dar filosoful, nefacand loc in el inaltimii acestei 
intelegeri, nu a adus lui Dumnezeu inchinaciune §i 
Slava vrednica de El in Duh, iar pe cei ce slavesc pe 
Dumnezeu m Duhul lui Dumnezeu li socote§te facand 
cu totul dimpotriva. §i Ti a§aza m lista hulitorilor pe 
singurii cuvantatori de Dumnezeu inalti §i vrednici de 
mcredere. 

42. Dar sa mai staruim pe langa credinta §i 
pe langa vederea dumnezeiasca §i desfatata a ei. 
Cre dinta este caruta puterii evanghelice, viata 
apostolica, dreptatea lui Avraam; din credinta in- 
cepe §i la ea sfar§e§te toata dreptatea §i din ea va fi 
viu tot dreptul (Rom. 1, 17). Cel ce o nesocote§te va 
cadea din bunavointa dumnezeiasca. Caci „fara de 
credinta nu este cu putinta a placea lui Dumnezeu" 
(Evr. 11, 6). Credinta elibereaza pururea neamul nos- 
tru de tot felul de rataciri §i ne intemeiaza pe noi in 
adevar §i in noi adevarul, din care nimeni nu ne va 
clinti, chiar daca ne-arsocoti nebuni pe noi cei ce prin 
credinta cea adevarata ie§im prin extazul mai presus 
de inteiegere §i marturisim acest adevar cu fapta §i 
cu cuvantul, nelasandu-ne „purtati de orice vant al 
invataturii" (Efes. 4, 14), ci staruind in cuno§tinta cea 
unita a adevarului cre§tinilor §i propovaduind vede¬ 
rea cea mai simpla, mai dumnezeiasca §i cu adevarat 
nein§elatoare. 

Dar lasand acum cele viitoare, sa privim cu vede¬ 
rea (Gecopiav) mai presus de minte a credintei la cele ce 
s-au facut de la tnceput. Caci „prin credinta intelegem 
ca s-au facut veacurile cu cuvantul lui Dumnezeu..., 
ca sa se faca din ceea ce nu se vedeau, cele ce se vad" 
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(Evr. 11, 3). Care minte ar putea mtelege cum s-au 
facut atunci toate din ce nu era nicidecum, §1 aceas- 
ta numai cu cuvantul? Caci ceea ce inteleg lucrarile 
mintii, desigur ca nu le intrece pe acestea. Aceasta 
intelegand-o §i inteleptii elinilor §i socotind ca nimic 
din cele ce se strica nu trece m nimic §i ca nimic din 
cele ce se produc nu vine din nimic, au cugetat lumea 
ca nefacuta §i fara sfar§it Dar credinta depa§ind ide- 
ile nascute din privirea fapturilor, ne-a unit pe noi cu 
Ratiunea aflata mai presus de toate §i cu Adevarul ne- 
construit §i simplu; §i am mteies mai bine decat prin 
demonstratie nu numai ca toate s-au facut din cele 
ce nu sunt, cl §i ca s-au facut numai cu cuvantul lui 
Dumnezeu. Ce este deci credinta aceasta? Oare vreo 
putere naturala, sau mai presus de fire? Fara indoiala, 
mai presus de fire, deoarece „nu poate veni cineva la 
Tatal decat prin Fiul" (loan 10, 9), Care ne ridica pe 
noi mai presus de noi inline §i ne da simplitatea in- 
dumnezeitoare §i ne intoarce spre unitatea Tatalui ce 
aduna toate. 

De aceea Pavel „a luat bar spre ascultarea credintei" 
(Rom. 1, 5). De aceea, „de vei marturisi cu gura ta pe 
Domnui lisus §i vei crede in inima ta ca Dumnezeu L-a 
sculat pe El din morti, te vei mantui" (Rom. 10,9). De ace¬ 
ea sunt mai fericiti cei ce n-au vazut §i au crezut (loan 
20,29), decat cei ce au vazut §i au crezut in Cel inviat din 
morti §i in Incepatorul vietii ve§nice (Fapte 3, 15). Caci 
ace§tia prin ochii mai presus de lume ai credintei au 
vazut §i au cinstit cele ce ochiul, vazandu-le, nu le crede 
prin el insu§i, §i intelegerea nu le poate cuprinde. 

43. „Aceasta este biruinta care a biruit lumea: 
credinta noastra" (1 loan 5, 4). Aceasta este, de§i e 
ciudat a o spune, credinta care a sustinut §i lumea de 
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jos mai inainte in felurite chipuri §i timpuri, iar mai 
pe urma, prefacand-o mtr-una mai dumnezeiasca §i 
ridicand-o la inaltimea cerurilor, a facut §i din pamant 
cer. Cine a pazit semintele lumii celei de a doua? Nu 
credinta lui lioe? Cine a facut pe Avram, Avraam §i 
tata al multor neamuri, asemenea cu nisipul marii 
§i cu multimea stelelor? Mu credinta in fagaduintele 
acelea ce erau atunci de neinteles? Caci pe unicul 
nascut urma§ il tinea gata de junghiat. §i prin ea - o, 
minune! - a crezut nemdoios ca va avea multime de 
fii. nu parea deci batranul celor ce priveau lucrurile 
cu ratiunea (xm Aoyici|j.q) ca e nebun? Dar sfar§itul lu- 
crurilor, conduse de harul lui Dumnezeu, a aratat ca 
credinta nu e nebunie, ci cuno^tinfa ce intrece toata 
cugetarea. 

lioe, iara§i, a§tepta de la bolta curbata a cerului 
adancuri de ape. Unde sunt baiguielile filosofiei cin- 
stite de tine? „Toate cele grele tind in jos §i spre mij- 
loc"; „cele u§oare, cu cat sunt mai u§oare, cu atat se 
departeaza de mijioc". Unde este substanta rara §i 
deasa, cea dintai neputand acoperi, cea de a doua 
strabatand §i corpurile care nu sunt prea dense prin 
fire? Unde sunt sferele exacte §1 curbele, mi§carile de 
multe feluri §i de mare viteza, prin care tu, cautand 
adevarul din existente, te rostogole§tl din el pe tine 
insuti §i pe cei ce asculta de tine §i li vei face prada 
protopului, invatand amarnic din experienta ceea ce 
au ignorat in chip rau prin cuno§tinta, 

Dar credinta, de o vor primi inainte de moarte, ii 
va aduce la adevar printr-o ne§tiinta buna §i-i va face 
prin experienta cu totui neispititi §i nepatima§i in fata 
relelor. Ea le va arata chiar prin lucruri ca toata filoso- 
fia din afara este nebuna (1 Cor. 1,20), ca una ce nu va 
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intelege nici atunci, cum nu intelege nici acum, cuvan- 
tul marelui Petru: „Cerurile s-au inchegat odinioara 
din apa §i prin apa; §i prin apa lumea de atunci a pie- 
rit inecata. lar cerurile de acum sunt pastrate pentru 
focul din ziua judecatii §i a pieirii celor necredincio§i" 
(2 Petru 3, 5-7). Deci cum e cu cuno§tinta de Dum- 
nezeu, aflatoare in cre§tini, §i cu mantuirea prin ea? 
Este ea prin cuno§tinta filosofiei, sau prin credinta, 
care face prin ne§tiinta cuno§tinta ei nefolositoare^^^. 
Daca e prin cuno§tinta, „s-a facut de§arta credinta" §i 
se desfiinteaza fagaduinta ca „de vei crede cu inima 
ta in Domnul Hsus, te vei mantui" (Rom. 10,9). A§adar, 
nu cel ce are in inima cuno§tinta fapturilor are din pri- 
cina ei pe Dumnezeu, ci cel ce a crezut in inima lui 
m Domnul lisus are sala^luit in sine pe Dumnezeu^^^ 
prin credinta neiscoditoare. 

44. Dar sa lasam acum pe cei ce prin aceasta 
cuno§tinta n-au cunoscut pe Dumnezeu §i sa trecem 
cu vederea faptul ca nu toata cuno§tinta din filosofie 
este adevarata. Sa admitem ca toata este adevarata §i 

232. Credinta face nefolositoare sau nelucratoare pentru 
mantuire cuno§tinta filosofica, prin ne§tiinta ei, care e o vedere 
mai presus de acea cuno§tinta. Caci ea vede Persoana lui Dum¬ 
nezeu §i intra in unirea cea mai presus de intelegere cu Ea, pe 
cand filosofia ramane la lucruri sau preface persoana in obiect, 
ca sa o poata, chipurile, cunoa§te. 

233. Relatia cu persoana se infaptuie§te in general prin 
credinta, nu prin §tiinta iscoditoare, care vrea sa transforme per¬ 
soana intr-un obiect constituit din detalii multiple. Cu atat mai 
mult relatia cu Dumnezeu-Persoana se infaptuie§te prin credinta 
care o respecta in caracterul Ei personal $i de aceea o experiaza 
m intensitatea ei specifica. In mod simplu §i unitar, gasind m Ea 
concentrate, vii fi purtate de intentia iubirii, toate bunatatile pe 
care le cauta cuno§tinta prin separarea sau distingerea lor. 
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sa privim la cei ce prin cuno§tinta aceasta a fapturilor 
au cunoscut pe Dumnezeu^^^. Contemplarea §i cu- 
noa§terea prin acestea se nume§te lege naturala 
(Rom. 2 , 14). De aceea, inca inainte de patriarhi, proo- 
roci §1 de Legea scrisa, aceasta a chemat din nou nea- 
mul omenesc§i 1-a intors la Dumnezeu, aratandu-L pe 
Facatorul, celor ce nu ie§isera din cuno§tinta naturala, 
asemenea inteleptilor elini. Caci cine, avand minte §i 
vazand atatea feluri vadite de fiinte, atatea puteri con- 
trare §i mi§cari ce se echilibeaza prin opozitie, apoi 
stabilitatea care aduce §i ea un echilibru in acest fel, 
succesiuni neintrerupte de porniri contrare, uniri ne- 
amestecate prin adversitati neimpacate, impreunari 
ale celor distincte §1 neamestecari ale celor unite ale 
mintilor, sufletelor, trupurilor, armonia ce se na§te 
din atatea lucruri, relatiile §i pozitiile statornice, ap- 
titudinile §i randuielile substantelor, nedesfacerea 
intregului; cine, privind cu mintea la toate acestea, 
cum fiecare persista in sine, dar se armonizeaza in 
chip minunat cu celelalte, nu va cunoa§te ca dintr- 
o icoana §i ca dintr-o opera cauzata pe Dumnezeu? 
§i cine, cunoscand astfel pe Dumnezeu, II va socoti 
un lucru oarecare dintre cele cauzate sau dintre cele 
ce sunt dupa chipul Lui?^^^ El va avea prin aceasta §i 
cuno§tinta de Dumnezeu din negatie. Deci cuno§tinta 
fapturilor a intors neamul omenesc la cuno§tinta de 
Dumnezeu mainte de Lege §i prooroci. §i acum iar 
il intoarce. Caci aproape toata lumea, adica toti cati 

234. Sf. Qrigorie Palama nu socote§te ca toata cuno§tinta din 
filosofie este gre§ita. El admite ca toata poate fi adevarata. Dar pen- 
tru el aceasta i§i arata adevarul ei cand din cuno§tinta fapturilor 
trage concluzia dreapta despre existenta lui Dumnezeu. 

235. Sf. Atanasie cel Mare, Cuuant tmpotriva elinilor, 35-39, 
P.Q. 25, 69-80; in P.S.B., vol. 15, pp. 69-74. 
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nu asculta de preceptele evanghelice, datoresc nu- 
mai cuno§tintei fapturilor faptul ca nu au un alt Dum- 
nezeu decat pe Facatorul acestei lumi. 

45. Deci ace§tia numai din cuno§tinta celor create 
cunosc pe Dumnezeu. Ei sunt cei ce n-au murit legii, 
prin lege, ca sa traiasca viata intru Hristos, mai bine 
zis cei ce n-au avut niciodata legea lui Dumnezeu. Dar 
acum, cand Dumnezeu S-a aratat m trup, s-a crezut 
intre neamuri, s-a propovaduit in lume (1 Tim. 3, 16) 
§i legea harului s-a descoperit marginilor pamantului, 
cand „am luat Duhul lui Dumnezeu, ca sa vedem cele 
daruite noua de la Dumnezeu" (1 Cor. 2, 12), cand 
am fost invatati de Dumnezeu (loan 6, 45) §1 am pri- 
mit povatuirile Mangaietorului, dupa mangaietoarea 
fagaduinta, caci „Acela, zice, va va invata pe voi tot 
adevarul" (loan 14, 26) - ca unul ce nu era inca cu- 
noscut -, cand aveam „mintea lui Hristos" (1 Cor. 2, 
16) §i ochi duhovnice§ti, tu te intorci iara§l mapoi, ca 
sa traie§ti sub stihiile acestei lumi ca invatatoare? Ce 
zici? Hoi, care „a§teptam cer nou §i pamant nou po- 
trivit fagaduintei" (2 Petru 3, 13; Apoc. 21, 1), nu vom 
intelege §i nu vom slavi pe Dumnezeu din acelea in 
chip supralumesc, ci II vom cunoa§te numai din lu- 
mea aceasta veche §i schimbacioasa? Ba nu numai 
schimbacioasa, ci §i stricacioasa. Caci numind-o pe 
aceea noua, a aratat-o pe aceasta veche. lar tot ce se 
inveche§te §i imbatrane§te merge spre pieire. 

46. Dar de unde am mvatat despre aceasta lume 
noua §i despre viata care nu se inveche§te? Oare din 
contemplarea fapturilor, sau de la „Cel randuit Fiu al 
lui Dumnezeu in putere, dupa Duhul sfinteniei, prin 
mvierea din morti, de la lisus Hristos, Domnul nos- 
tru" (Rom. 1, 4)? Oare nu unul este Invatatorul nostru. 
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Hristos (Matei 23, 10)? Deci prin ce cuvinte ale Lui am 
invatat despre firea lumii pieritoare? Oare nu El ne-a 
poruncit sa nu ne numim invatatori pe pamant? Cum 
vom umbla deci noi la elini §i la egipteni ca sa mvatam 
de la el ceva mantuitor? Cuno§tinta noastra de Dum- 
nezeu lauda pe Dumnezeu ca Invatator; nu inger, nu 
om, ci Insu§i Domnul ne-a mvatat §i ne-a mantuit pe 
noi (Isaia 63, 9). noi nu mai cunoa§tem pe Dumnezeu 
din asemanari (ek xov EiKotoq), iar a§a este cuno§tinta 
lui Dumnezeu din fapturi. Acum insa „s-a aratat viata 
care era la Tatal §i s-a aratat noua" (1 loan 1, 2); ne-a 
vestit noua ca „Dumnezeu este lumina §i nici un mtu- 
neric nu se afla intru El" (1 loan 1, 5); iar pe cei ce au 
crezut Lui i-a facut fii ai luminii (Efes. 5, 8). „§i a§a s-a 
aratat ce vom fi"; „ca de Se va arata, vom fi aseme- 
nea Lui, pentru ca II vom §i vedea pe El precum este" 
(1 loan 3, 3). Ai iara§i merinde de barfeala: „Precum 
este, a§a II vom vedea pe El". Dar cel ce spune aces- 
tea, fiind zidit nemijlocit pe Piatra pusa m Sion, este 
aproape de ea in toate. „Iar cel ce cade pe ea se va 
sfarama §1 pe care va cadea, il va strivi" (Matei 21, 44). 

47. Dar sa cercetam cum argumenteaza filosoful 
ca nu este vedere (opaoiv) mai presus de toate lucrarile 
mintii. Mai intai vom spune ca lucrul acesta despre care 
vorbim §tim ca este fara nume §i mai presus de nume. 
Deci daca numim vedere, §tim ca este mai presus de 
vedere. Iar daca cineva vrea sa-L numeasca intelegere 
(voTjaiv), de crede sau §tie prin experienta ca este mai 
presus §i de intelegere, marturlse§te intocmai ca noi. 
A§adar, toate plasmuirile §i vederile afirmate sau nega¬ 
te de acela le lasam la o parte ca de§arte §i ca neavand 
nicio legatura cu noi §i cu cuvantul de fata. Ca este msa 
o vedere mai presus de toata mtelegerea (opaaiq vjiep 
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Ttdoav voTjoiv), acela n-a inteles, nici n-a crezut. Dar noi 
1-am ierta §i daca n-ar intelege, caci a intelege ceea ce 
e mai presus de minte nu sta in puterea fiintei noastre 
§i a straduintelor ei. Ba 1-am primi cu ingaduinta chiar 
daca nu crede, §tiind, potrivit Apostolului, „ca trebuie 
sa ajutam celui slab m credinta" (Rom. 14, 1). Dar m- 
cercarea de a clatina pe cel ce cred §1 de a indrepta im- 
potriva lor §i a adevarului scrieri de lupta §i silinta de 
a sminti in tot felul nu numai pe cei mici (Mate! 18, 6; 
Marcu 9, 42; Luca 17, 2), ci §i pe cei inaintati in virtute 
§1 cuvlo§ie, cine ar putea-o rabda in tacere, odata ce s-a 
hotarat sa fie slujitor ai adevarului? 

Deci acela n-a inteles §i n-a crezut ca este o ve- 
dere §i o intelegere mai presus de toata vederea §i 
intelegerea, fiind mai presus de nume §i primind nu- 
miri ce rSman mult in urma ei. El i§i mchipuie ca ceea 
ce socotesc teologii mai presus de minte e teologie 
negativa, iar aceasta nu e mai presus de minte. Caci 
se neaga, zice, cele cunoscute, dar nu cele necunos- 
cute. Dar §i noi §tim ca m teologia aceasta cele ce 
se neaga lui Dumnezeu le intelege mintea. Deci nici 
aceasta teologie nu depa§e§te lucrarile mintii. 

48. Dar despre vederea mai presus de minte n-am 
putea spune aceasta. Daca mintea noastra n-ar pu- 
tea sa se depa§easca pe sine insa§i, n-ar fi vedere §i 
intelegere mai presus de lucrarile mintii. Dar odata 
ce are aceasta putere §i numai prin ea se une§te 
propriu-zis cu Dumnezeu, trecand prin Dumnezeu 
aceasta putere la lucrare in vremea rugaciunii^^®, se 


236. Mintea are puterea sa se depa§easca, dar numai prin 
Dumnezeu. Caci prin Dumnezeu aceasta putere a ei trece din po¬ 
lenta in act. Fiecare are puterea sa cunoasca alta persoana, dar 
numai cand aceea i se deschide aceasta putere trece in fapta. 
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poate afirma ca este o vedere mai presus de toate 
lucrarile mintii, vedere de care zicem ca e mai presus 
de intelegere. I-ar putea insa spune cineva acesteia §i 
nevedere §i ne§tiinta in sens de depa§ire. 

Deci ceea ce nu este mai mult intelegere decat 
neintelegere, cum va fi o parte din cuno§tinta, in 
general?^^^ §i cum va fi impartita dupa speciile aceste¬ 
ia? Caci nici fiinta n-a impartit-o vreodata cineva din- 
tre intelepti in corp, necorporalitate §i suprafiintime; 
nici simtirea, in cele cinci simturi §i in ceea ce e mai 
presus de simtire. Caci ceea ce e mai presus de fiinta, 
cum ar fi sub fiinta, §i ceea ce e mai presus de simtire 
nu-i o specie a simtirii, nici ceea ce e mai presus de 
cuno§tinta o specie a cuno§tintei. lar ca mintea are 
putere sa se depa§easca pe sine insa§i §i prin aceasta 
putere sa se uneasca cu cele mai inalte ca ea, o spune 
§i marele Dionisie foarte lamurit. §i nu o spune numai 
aceasta, ci o §i arata aceasta cre§tinilor ca o invatatura 
dintre cele mai trebuincioase. „Trebuie, zice, sa se 
§tie ca mintea noastra are, pe de o parte, puterea de 
a infelege, prin care vede cele inteligibile, pe de alta 
parte, unirea care depa§e§te firea mintii §i prin care 
se leaga cu cele de dincolo de ea"^^®. Intrucat unirea 
aceasta depa§e§te firea mintii, ea este mai presus 

237. Dupa ce a spus mai inainte ca aceasta cuno§tinta primita 
prin lumina dumnezeiasca poate fi numita §i ne§tiinta, ca una ce 
depa§e§te cuno§tinta, acum Sf. Grigorie adauga ca vederea aceea 
poate fi numita §i nevedere, m sens de depa§ire a vederii, dar nu 
de lipsa a tntelegerii, vederii §i cuno§tintei. Caci m ea sunt date 
virtual toate cele aduse prin creare la intelegerea §i vederea noas¬ 
tra. De aceea ea nu poate fl pusa sub categoria cuno§tintei, prin 
care se indica Tn general cuno§tinta fapturilor; dar nici nu poate fi 
socotita contrara cuno^tinfei, Tntelegerii §i vederii. 

238. Despre numirile dumnezeie§ti 7, I, F.Q. 3, 864 C. 
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de toate lucrarile mintii §i nu este cuno§tinta, in sens 
de depa§ire; iar intrucat este o legatura a mintii cu 
Dumnezeu, e neasemanat mai inalta decat puterea 
ce leaga mintea de ceie create, adica de cuno§tinta^^®. 

49. Dar cum argumenteaza acesta ca nu este vede- 
re mai presus de toate lucrarile mintii? „Fiindca, zice, 
nu este nimic mai inalt decat teologia prin negatie". 
Dar altceva este, o, scumpule, vederea, §i altceva teo¬ 
logia (cuvantarea despre Dumnezeu), intrucat nu 
este acela§i lucru a grai ceva despre Dumnezeu §i 
a dobandi §i a vedea pe Dumnezeu. Insa §i teoiogia 
negativa este cuvant. Dar vederile sunt mai presus de 
cuvant §i de rationament. Aceasta a aratat-o cel ce a 
descoperit cele negraite (2 Cor. 12, 4). Deci, intrucat 
§i teologia prin negatie este cuvant (§i rationament), 
vederea mai presus de cuvant §i de rationament este 
mai presus §i de ea. Deci vazatorii celor mai presus 
de cuvant §i de rationament o intrec §i pe aceasta nu 
prin cuvant, ci prin fapta, prin adevar §i prin harul lui 
Dumnezeu §i al Duhului care toate ie poate §i care ne 
da noua sa vedem „cele ce ochiul nu le-a vazut §i ure- 
chea nu le-a auzit" (1 Cor. 2, 9). 

50. Dar acela neintelegand acestea nici macar 
cat de putin, i§i inchipuie ca Dionisie marturise§te 
intocmai ca el cand zice: „Tot cel ce se invrednice§te 
sa cunoasca §i sa vada pe Dumnezeu ajunge in 

239. Legatura dintre minte §i cele cunoscute de ea are in 
ea ceva propriu nu numai mintii, ci §i celor cunoscute de ea. Cu 
atat mai mult cand ceea ce cunoa§te e o persoana. Deci in actui 
de cunoa§tere a lui Dumnezeu, care e o legatura a mintii cu 
Dumnezeu, este §i ceva din Dumnezeu. In felul acesta, legatura 
mintii cu Dumnezeu depa§e§te §i covar§e§te ca putere legatura 
mintii cu cele create. Caci din Dumnezeu exista mintea §i pu¬ 
terea de a intelege. 
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intunericul dumnezeiesc, chiar prin faptul ca nu vede 
§i nu cunoa§te fiind ridicat cu adevarat la ceea ce e 
mai presus de vedere §i de cuno§tinta"^^°. 

lar in alta parte: „riumai acelora le e cu putinta 
sa patrunda in intunericul unde este cu adevarat Cel 
ce e dincolo de toate, care au depa§it toate, cele 
curate, §i toate treptele sfintelor inaltimi, §i toate lu- 
minile dumnezeie^ti"^^'. „Daca intra deci cineva in 
acest intuneric, zice filosoful, o face prin negarea tu- 
turor celor ce sunt. Deci cea mai desavar§ita vedere 
(fi xeAeiotatTi Gewpia) este intunericul acesta sau teolo- 
gia prin negatie. Caci nimic nu este dincolo de a nu 
cunoa§te nimic. Deci §i lumina aceea de care graiti 
voi, orice ar fi ea, trebuie sa o parasifi, ca sa va suiti la 
teologia §i vederea (Getopiav) prin negatie"^'^^. 

Dar noi numim lumina harului aceea despre care 
zice §i marele Dionisie ca „mconjoara totdeauna, in 
veci §i neintrerupt, pe sfinti, in petrecerea veacului vi- 
itor, ca §i pe ucenici la atotdumnezelasca Schimbare 

240. Epistola V, P.Q. 3, 1073 A. 

241. Despre teologia mistica, 1, 3, P.Q. 3, 1000 C. 

242. Varlaam nu cunoa§te ceva mai inalt decat teologia 
negativa, care lasa mintea in fata unui gol, care nu o une§te cu 
Dumnezeu. E o teologie prin care ratiunea pune mtre ea §i Dum- 
nezeu o prapastie pe care nici ea, nici Dumnezeu nu o poate 
umple. Din aceasta mentalitate se explica doctrina catolica de¬ 
spre caracterul creat al harului. Omul ramane chiar Tn starea de 
har Tnchis in limitele creaturitatii sale. De aceea nu se vorbe§te 
in teologia catolica despre indumnezeirea creaturii. Nici ma- 
car cand e vorba de Maica Domnului, atat de laudata m teolo¬ 
gia §i pietatea catolica, nu se vorbe§te despre o indumnezeire 
a ei. Ea ramane varful creatiei ca frumusete morala, dar §i ea 
e despartita de Dumnezeu printr-o prapastie de neumplut. De 
aceea, Tn catolicism, Biserica, Tnchisa Tn ordinea creatului, are §i 
ea nevoie de un loctiitor al lui Hristos, 
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la De ce atata silinta me§te§ugita de a ne des- 

face de ceea ce ne va lumina ve§nic §i vom vedea nein- 
cetat atunci, §i aceasta nu numai cu simturile, ci §i cu 
mintea, sau mai vartos mai presus decat acestea, 
duhovnice§te §i dumnezeie§te, cum am aratat adese- 
ori §i pe larg? De ce atata me§te§ugire §i osteneala 
de a ne desface de Cel mai inalt ca noi, de Cel ce ne 
une§te pe vecie cu cele mai inalte decat mintea §i ne 
da sa vedem cele mai presus de noi? Caci precum 
mintea unita in chip negrait cu simtirea vede cele su- 
puse simturilor §i precum simtirea i§i infati§eaza sim- 
bolic §i sensibil cele inteligibile (cunoscute cu min¬ 
tea) odata ajunsa la perceperea lor prin unirea ei cu 
mintea, a§a §i acestea amandoua (simtirea §i mintea), 
unite cu Duhul, vor vedea lumina nevazuta in chip du- 
hovnicesc, mai bine zis vor convietui, odata indumne- 
zeite, ve§nic impreuna cu ea. 

Deci pentru ce atata silinta me§te§ugita de a ne 
face sa parasim lumina care ne va inconjura atunci 
ve§nic, ca sa ne bucuram de vederea (Gecopia) socotita 
de tine atotdesavar§ita? lar daca acum putem parasi 
§i depa§i acea lumina, dar atunci nu, veacul deacum e 
mai inalt decat cel viitor §i cu dreptate sunt impatimiti 
de veacul de acum cei ce se razboiesc impotriva lumi- 
nii celei ve§nice §1 adevarate^"^^. 

51. Dar, oare, marele Dionisie conglasuie§te cu 
ei? Cum ar face-o cel ce a laudat aceasta lumina mai 
mult decat toti? Caci am aratat pe larg in Cuvintele 

243. Despre numirile dumnezeie§ti 4, P.Q. 3, 576 D. 

244. Daca cea mai tnalta cunoa§tere a lui Dumnezeu e cea 
a teologiei rationale negative, iar vederea luminii dumnezeie§ti 
e ceva inferior ei, atunci vederea acestei lumini m veacul viitor 
ne va situa pe o treapta inferioara celei de acum, cand traim sub 
regimul teologiei negative, care e cea mai inalta, dupa Varlaam. 
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scrise de noi mai inainte despre lumina §i luminarea 
dumnezeiasca, cum cel ce se impotrive§te mai mult 
ca toti du§manilor marii lumini este luminatorul cel 
mai stralucitor al lumii, din Areopag. Dar revenind §i 
acum, sa vedem cuvintele lui, la care se refera aces- 
ta. Scriind acesta slujitorului Dorotei, zice: Jntune- 
ricul dumnezeiesc este lumina neapropiata, pentru 
revarsarea covar§itoare de lumina mai presus de 
fiinta. In acesta ajunge tot cel ce se mvrednlce§te sa 
cunoasca §i sa vada pe Dumnezeu, chiar prin feptul 
de a nu vedea §i de a nu cunoa§te fiind ridicat m ceea 
ce e mai presus de vedere §i de cuno§tinta, cunoscand 
tocmai aceea ca este dincolo de toate cele cunoscute 
cu simturile §i cu mintea (sensibile §i inteligibile)"^^^. 

Deci, aici zice de acela§i lucru ca e §i intuneric §i 
lumina, aici ca §i vede §i nu vede, aici ca §i cunoa§te §i 
nu cunoa§te. Cum e atunci intuneric aceasta lumina? 
„Pentru revarsarea covar§itoare de lumina", zice. 
Deci in sens propriu e lumina; intuneric e in sens de 
depa§ire (Ka0’ vjiepoxiiv), intrucat nu poate fi vazuta de 
cei ce incearca sa se apropie de ea §i sa o vada prin 
lucrarile simturilor sau ale mintii. 

52. lar fiindca in Cel neapropiat ajunge tot cel 
ce se Tnvrednice§te sa cunoasca §i sa vada pe Dum¬ 
nezeu, cine este cel ce se tnvrednice§te sa se apropie 
de Cel neapropiat §i sa vada pe Cel nevazut? Oare tot 
cinstitorul de Dumnezeu? Dar numai lui Moise §i celor 
ca el le-a fost dat sa ajunga in intunericul dumneze¬ 
iesc. Teologia prin negatie insa este a fiecarui cinsti- 
tor de Dumnezeu. lar acum, dupa venirea Domnului 
in trup, este §i a fiecarui om, cum s-a aratat mai inain¬ 
te. Deci lumina aceasta (in sens propriu) §i intunericul 


245. Epistola V, P.Q. 3, 1075 A. 
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acesta dumnezeiesc (m sens de depa§ire) e altceva 
decat teologia prin negatie o depa§e§te pe aceas- 
ta in chip neasemanat; sa zicem atata cat depa§e§te 
Moise in vederea lui Dumnezeu pe cei multP'^®. 

Dar, zice, cel ajuns in lumina aceasta vede §i nu 
vede. Cum vazand, nu vede? Pentru ca vede, zice, mai 
presus de vedere. Deci in sens propri u cunoa§te §i vede. 
Mu vede in sens de depa§ire (VTiepoxiKwq), nevazand 
prin nicio lucrare a mintli §i a simturilor. Prin insu§i 
faptul ca nu vede §i nu cunoa§te, adica prin insu§i fap- 
tul ca a depa§it toata lucrarea cunoscatoare, e ridicat 
in ceea ce e mai presus de vedere §i de cunoa§tere. Cu 
alte cuvinte, el vede §i lucreaza in chip mai inalt decat 
omene§te, ca unul ce a ajuns mai inalt decat omul §i 
dumnezeu prin har §i este unit cu Dumnezeu §i prin 
Dumnezeu vede pe Dumnezeu. 

53. Deci, cei ce propovaduiesc numai o contempla- 
re (Getopiav) prin negatie §i dincolo de aceasta nu mai 
admit o lucrare sau vedere (opaaiv), iar de aceasta con- 
templare zlc ca face parte din cuno§tinta generala §i 
nu recunosc nicio vedere mai inalta decat cuno§tinta, 
iar pe de alta parte zic ca cei ce ajung prin negatie 
la aceasta contemplare, dupa ei atotdesavar§ita, 
nu vad §1 nu cunosc nimic in sens propriu, se arata 
ca unii ce admit mai degraba o lipsa de cuno§tinta 
§i de vedere^^^. Prin urmare, au uitat de ei in§i§i, 

246. intunericul in care a intrat Moise fiind una cu lumina 
cea mai presus de toata mtelegerea e superior §i el mtunericului 
teologiei negative rationale. 

247. Cei ce pun pe treapta cea mai inalta teologia prin negatie 
socotesc ca cea mai inalta cunoa§tere este recunoa§terea lipsei 
oricarei cunoa§teri, cunoa§terea vidului absoiut. Refuzand astfel 
apofatismul luminii, ca superior teologiei negative, contesta de 
fapt§i cunoa§terea rationala. Palama se dovede§te in aceste ran- 
duri un mare dialectician. 
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declarand aceasta adevarata ne§tiinta in sens de 
lipsa (a cunoa§terii) mai inalta decat toata cuno§tinta 
mandrindu-se ca nu §tiu nimic in sensul de lipsa (a 
cunoa§terii). Astfel, cei ce nu cred celei mai marl lu- 
mini cad §i din lumina cuno§tintei^^®. 

§i, de fapt, daca vederea (Gecopia) prin negatie §i in- 
tunericul dumnezeiesc sunt unul §i acela§i lucru, iar 
aceasta vedere inseamna propriu-zis o lipsa a vederii, 
potrivit cu cei ce zic ca dincolo de ea nu mai este vreo 
vedere dumnezeiasca, atunci §\ acest intuneric dumne¬ 
zeiesc este un intuneric propriu-zis, un intuneric al lip- 
sei, care pe cei ce petrec in el li face nebuni. §i, de fapt, li 
face cu adevarat astfel pe cei ce sustin unele ca acestea. 

Ace§tia indraznesc sa spuna ca patrund in intu- 
nericul mai presus de lumina prin teologia negativa 
inainte de a se fi lepadat de maica lor egipteanca, 
cu nume mincinos §i stearpa, prin care zic Parintii 
ca trebuie inteleasa cultura din afara^^®; inainte de 
a cunoa§te curat ca vietuim mtre doua randuri de 
adversari §i ca trebuie sa se alieze cu cei mai buni; 
inainte ca, prin ace§tia, ei sa dea asalt asupra celor 
rai §i pe unii din ace§tia sa-i surpe, sa-i ucida §i sa-i 
ciuruiasca, iar de altii sa fuga (e vorba adica de toa- 
te acelea dintre patimile rele care, avand o legatura 
familiara cu noi, ne stapanesc la inceput mai tare ca 
ni§te pricini §i ca ni§te prezente impreuna-lucratoare); 

248. numai in lumina cea mare care ne vine din Fersoana 
dumnezeiasca are un sens §i cuno§tinta, sau a§a-zisa lumina a 
cuno§tintei. 

249. Sf. Grigorie de Myssa, Despre viata lui Moise, F.Q. 44, 329 
BC; in FSB, vol. 29, p. 40. Tot pasajul care urmeaza se resimte de 
continutui acestei opere a Sf. Grigorie de Myssa. Mu se poate ajunge 
la vederea luminii lui Dumnezeu fara o purificare, cum se poate 
ajunge prin specuiatii la formularile teologiei negative rationale. 
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inainte de a lepada obi§nuinta cea rea a celor ce 
scot din puturile creatiunii intelepciunea lui Dum- 
nezeu, adica a inteleptilor elinilor; inainte de a locui 
impreuna cu cei ce vietuiesc in pace unii cu altii §i 
nu sustin pared deosebite sau contrarii, adica cu cei 
intelepti in cele duhovnice§ti; inainte de a-§i suprave- 
ghea prin retragere §i lini§te oile lor, adica gandurile 
lor; inainte de a se sui la munte, adica in varful su- 
fletului; inainte de a cauta de departe la lumina cea 
noua; inainte de a se apropia, inainte de a auzi §i de 
a lepada incaltamintea picioarelor, dat fiind ca nu e 
ingaduit de a atinge pamantul sfant (le§. 3, 5) prin ali- 
pirea de morti §i de cei ce nu sunt cu adevarat mijloci- 
tori; inainte de a preschimba dreapta facand-o engol- 
pion (le§. 4, 6), adica de a se scufunda mintea in sine; 
inainte de a fi surpat deplin stapanirea tiranului prin 
toiagul care toate le poate, adica prin credinta, §i de 
a fi trecut cu picioarele peste apa cea sarata a vietii; 
inainte de a fi facut firea noastra amara §i inasprita in 
izvor de bucurie mai presus de fire prin rugaciune §i 
fapte placute lui Dumnezeu; inainte de a fi gustat din 
hrana ce curge de sus §i de a nu mai fugi de vrajma§i, 
ci de a voi mai bine §i de a putea sa-i izgoneasca pe 
toti; inainte ca, pregatiti prin toate acestea in chip 
desavar§it, sa ajunga la sambata nelucrarii relelor §i 
sa auda §i sa depa§easca trambitele cu multe sune- 
te §i sa vada pe rand alte lumini cu bogata revarsare 
- iar acestea sunt slava lui Dumnezeu vestita prin 
fapturlle de multe feluri, apoi propovaduirea prin pro- 
oroci, apostoli §i parinti, §i toate invataturile despre 
cele dumnezeie§ti; inainte de a implini toate acestea 
§1 de a ajunge cu frunta§ii care s-au dedIcat lui Dum¬ 
nezeu pe varful treptelor dumnezeie§ti §i a vedea 
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locul lui Dumnezeu, apoi de a se uni in chip neinteles 
cu Dumnezeu insu§i, desfacuti de toate acestea. 

Moi insa, cercetand teologia negativa, cat a fost de 
trebuinta, in Cuvintele de mai inainte despre lumina, 
am aratat ca ea este chip a! vederii (Gecopiaq) aceleia 
fara forma §i implinite, de care se bucura mintea mai 
presus de minte in Duhul Sfant, dar nu e ea insa§i 
acea lumina. De aceea, toti cei ce s-au mvrednicit prin 
credinta sa primeasca taina (mantuirii) pot sa laude 
pe Dumnezeu prin negatie; dar nu se pot §i uni cu El 
§1 nu-L pot vedea prin lumina, decat numai daca vor 
primi, prin plinirea poruncilor, puterea mai presus de 
fire a vederii^^^. 

54. „Dar cei ce patrund m mtunericul tainic trebu- 
ie sa paraseasca, dupa Dionisie din Areopag, toate 
luminile dumnezeie§ti", zice acesta. „A§adar §i msa§i 
lumina dumnezeiasca, daca peste tot exista ceea ce 
spuneti, trebuie iasata jos. lar aceasta se constata 
prin faptul de a nu mai vedea nicidecum nimic; aceas¬ 
ta este intunericul acela tainic". 

Ce spuneti! In felul acesta numarati intre alte mul- 
te lumina aceea care se inve§nice§te cu sfintii, slava 
firii dumnezeie§ti, frumusetea veacului viitor §i sta- 
tornlc, imparatia fara de mceput §i fara de sfar§it a 
lui Dumnezeu. Caci Insu§i Cel ce a stralucit in ea pe 
munte a numit a§a lumina aceasta. Dar ce zice chiar 

250. Cei ce admit simplu prin credinta taina mantuirii m Hris- 
tos pot sa laude pe Dumnezeu. Dar la vederea luminii neintelese 
nu pot ajunge decat prin primirea puterii de percepere de la 
Dumnezeu, dupa implinirea poruncilor. Caci cuvintele de negare 
a oricarei insu§iri a lui Dumnezeu exprima numai marirea Lui, 
cunoscuta din taina intruparii §i a mantuirii. Ele sunt insa numai 
un chip al luminii neintelese a luminii Lui, nu insa§i realitatea 
traita a acesteia. 
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dumnezeiescul Dionisie? El zice in Teologia mistica 
lamurit: „Cauza cea una a tuturor se afla mai pre- 
sus de toate §i se arata descoperit numai celor ce au 
strabatut §i toate cele sfinte §i curate"^^'. 

Daca se arata acelora, §i aceasta in chip desco¬ 
perit, cum nu se arata nicidecum? lar daca aceasta 
aratare este teologia prin negatie, §i aceasta e singura 
necuprindere cunoscuta, cum afirmati voi, iar aceasta 
teologie o folosesc §i elinii, cum o spuneti §i aceasta 
chiar voi, atunci §i ei au depa§it toata curatia §i insa§i 
lumina dumnezeiasca, ipostasul bunatatilor viitoa- 
re252 Yail Cuno§tinta inteleptilor innebuniti nu numai 
cuprinde, dupa tine, dar §i depa§e§te fagaduintele 
bunatatilor vlitoare. 

Dar a§a ceva nu ar spune niciodata Dionisie, 
graitorul mtelepciunii lui Dumnezeu. Caci el a in§irat 
indata, in continuare, luminile dumnezeie§ti, sunete- 
le cere§ti §i varfurile tuturor celor sfinte, care trebuie 
parasite. Ele sunt curatirile lui Moise inainte de poale- 
le muntelui Horeb, sunetele ce 1-au intampinat dupa 
poalele muntelui, vederile anticipate ale luminilor, 
despartirea de cele multe. Iar vederea de dupa toate 
acestea nu e vederea lui Dumnezeu, ci a locului in care 
§edea. Aceasta inseamna ca tot ce se vede prin lucra- 
rea simturilor sau a mintii sunt oarecare presupuse 
ratiuni ale celor ce se afla sub Cel ce e mai presus de 
toate §i prin care nu numai El msu§i, ci §i prezenta Lui 

251. P.Q. 3, 1000 c. 

252. Daca teologia negativa e folosita §i de filosofii elini, iar 
prin ea nu cugeta decat necuprinderea lui Dumnezeu, nu §i taina 
Persoanei sau Persoanelor supreme, dar ea e superioara vederii 
luminii Treimii personale §i atotiubitoare care va invalui pe sfinti 
in viata viitoare, atunci elinii, care neaga Treimea, au mai mult 
decat vor avea sfintii in viata viitoare. 
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se arata mai presus de toata cugetarea. A§adar, vede- 
rea locului aceluia depa§e§te §i teologia prin negatle 
sau o arata pe aceasta insa§i. 

In cazul din urma, daca urcarea lui Moise ar fi fost 
numai pana la vederea acestui loc, ar fi dogmatizat 
drept din acestea ca nu este nicio vedere mai presus 
de teologia prin negatie. Insa, dat fiind ca se desprin- 
de §i de vederea acestui loc §i patrunde in intuneri- 
cul cu adevarat tainic, prin incetarea oricarei lucrari 
cunoscatoare, in sens de depa§ire, „unindu-se pe o 
treapta mai inalta cu Cel necunoscut §1 vazandu-L §i 
cunoscandu-L pe Acesta mai presus de minte"^^^, cum 
vor inchide vederea din intunericul dumnezeiesc nu¬ 
mai in marginile teologiei §i contemplarii (Gecopia) prin 
negatie? Caci aceasta a privit-o §i inainte de a intra 
in intunericul mai presus de lumina (supraluminos = 
t)7tep(p(oxov yvoipov), prin locul acela^^^. Deci este vadit ca 
altceva e unirea §i vederea in intuneric; ea e cu mult 
mai inalta decat o asemenea teologie prin negatie. 

253. Dupa Palama, care reda traditia Parintilor rasariteni, 
sunt trei etape ale urcugului in cunoa^terea lui Dumnezeu: 
cunoa§terea ratiunilor dumnezeie§ti ale fapturilor, cunoa§terea 
lui Dumnezeu prin negarea lor §i vederea lui Dumnezeu in in¬ 
tunericul mai presus de lumina, A doua, teologia prin negatie, e 
numai locul lui Dumnezeu. Prezenta insa§i a lui Dumnezeu e mai 
presus decat aceasta. Prima §i a doua treapta de cunoa§tere au o 
oarecare lumina Tn ele, caci nu sunt cu totul neintelese. A treia e 
un intuneric mai presus de aceste lumini, dar m acela§i timp un 
intuneric supraluminos, deoarece, pe de o parte, aceasta lumina 
e mai neinteleasa decat primele doua trepte ale cunoa§terii, pe 
de alta, m ea e o cunoa§tere mai bogata, mai adanca, mai nemij- 
locita a prezentei lui Dumnezeu. 

254. In orice caz, Moise a depa§it §i teologia negativa, sau 
locul lui Dumnezeu, ca sa ajunga la prezenta Lui supralumi- 
noasa, care se afla intr-un intuneric supraluminos. 
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55. Dar de ce sa infati§am prin cuvinte §i sa nu 
aratam cu lucrul adevarul sigur al celor spuse de 
noi? Oare Moise, desprinzandu-se de toate lucrurile 
§i cugetarile vazute §i care vad^^^ §i depa§ind vede- 
rea locului §i patrunzand in intuneric, n-a vazut in 
el nimic? Dar a vazut cortul nematerial, „pe care 1-a 
aratat celor dejos prin imitatiemateriala"^^®. laracest 
cort, dupa cuvintele sfintilor, este Hristos, puterea §i 
intelepciunea de sine ipostatica a lui Dumnezeu (1 
Cor. 1, 24)2^^, care, fiind nemateriala §i necreata prin 
firea ei, a aratat de mai inainte prin cortul mozaic ca 
va primi odata o alcatuire vazuta §i va veni in chip §i 
fiinta CuvantuI cel mai presus de fiinta §i fara chip, 
Cortul care e mai presus §i mai inainte de toate §i le 
cuprinde pe toate; Cortul in care s-au creat §i se sustin 
toate cele vazute §i nevazute; Cortul care, luand trup, 
il va pune pe acesta pentru noi; §i care, fiind Arhie- 
reu inainte de veci, pe urma se va folosi de Sine ca 
de un templu pentru noi^^®. De aceea Moise, ajuns in 

255. Dar mai inainte de a fi ajuns ia iocui iui Dumnezeu, sau 
ia teoiogia negativa, a trebuie sa se desprinda de toate lucrurile 
§i persoanele, ca sa nu mai vada §i sa nu mai fie vazut. Caci chiar 
§i faptui de a fi vazut Ti tulbura. Se desprinde §i de cugetariie prin 
care vede. 

256. Sf. Qrigorie de Hyssa, Viata lui Moise, F.Q. 44, 380 A; in 
rom., PSB, vol. cit, p. 76. 

257. Ibidem, col. 381; in PSB, vol. cit., p. 77. 

258. Dumnezeu CuvantuI e SubiectuI suprem care cuprinde 
in Sine prin gandire §i iubire toate, prin Care s-au creat toate §i in 
Care se sustin dupa creafie §i se vor aduna la sfar§it in mod dep- 
lin toate. lar cuprinzandu-se in El, ca intr-un loca§ bisericesc §i 
sfant, se sfintesc ele inse§i. Dar Biserica aceasta, fiind in acela§i 
timp Subiect, savar§e§te prin lucrarea Sa aceasta sfintire. Ca 
atare, Hristos e §i Biserica, §i Arhiereu. E Biserica §i ArhiereuI 
prin excelenta §i dinainte de veci. 
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mtunericul dumnezeiesc, nu a vazut numai cor- 
tul nematerial, pe care l-a infati§at prin materie, ci 
insu§i izvorul dumnezeiesc al ierarhiei §i cele ce tin 
de ea, carora le-a dat chip material de multe feluri m 
preotia Legii. 

A§adar, cortul §i cele ce tin de cort, preotia §i cele 
ce tin de preotie sunt simboluri sensibile §i perdele 
ale vederilor lui Moise din mtunericul dumnezeiesc. 
Dar acele vederi tnse§i nu erau simboluri. „Caci celor 
ce au strabatut §i cele sfinte §i curate toate, §i patrund 
m mtunericul tainic, li se arata acelea descoperite"^^®. 
Cum ar putea fi insa simboluri cele ce se arata 
dezvaluite de orice acoperamant? 

De aceea §i talmacitorul „teologiei mistice" zice la 
inceputul ei; „Treime mai presus de fiinta, mdreapta- 
ne spre varful cel mai malt al celor tainice, unde se 
afla ascunse tainele simple, dezlegate de toate §i 
neschimbacloase ale teologiei, in mtunericul cel 
mai presus de lumina"^®°. Mai poate zice deci cine- 
va ca in mtunericul dumnezeiesc §i dincolo de teo- 
logia prin negatie nu se mai arata nicio vedere mai 
inalta? Sau ca toate vederile sfintilor sunt simboli- 
ce? §i, fiind simbolice, se arata uneori, dar nu exista 
niciodata? Dar Moise a vazut cele ce le-a vazut vreme 
de patruzeci de zile §i tot atatea nopti, dupa Qrigo- 
rie al riyssei, „imparta§indu-se sub intuneric de viata 
cea ve§nica"^®'. Vederile acelea erau fara forma. Dar 

259. Despre teologia mistica I, 3, P.Q. 3, 1001 A. 

260. Ibidem, 1, P.Q. 3, 997 AB. 

261. Despre Viata iui Moise 1, P.Q. 44, 321 A; in PSB, vol. cit., 
p. 35. Fata de afirmatia lui Varlaam ca lumina vazuta de sfinti 
nu are consistenta, ci e o nalucire care acum se arata, acum dis¬ 
pare, Sf. Qrigorie Paiama, bazandu-se pe Sf. Qrigorie de Myssa, 
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atunci cum sunt simbolice^®^? Apoi ele se vedeau in 
intuneric. §i toate cele din intuneric erau „simple, dez- 
legate de toate §i neschimbacioase". Dar care dintre 
simbolurile propriu-zise, care sunt impartite §i sensi- 
bile, nu e schimbacios, nu e compus §i nu e legat de 
lucrurile create?^“ 

56. lar fiindca le vedea, cele ce-i stateau in fata 
erau vazute. Deci cele vazute erau sau lumina sau 
se aflau in alta lumina. Dar toate cele de acolo erau 
simple. A§adar, toate acelea erau lumina. Fiindca le 
vedea insa dupa ce se depa§ise pe sine insu§i §i ajun- 
sese in intuneric, nu vedea nici prin simturi, nici cu 
mintea. Deci acea lumina este de sine vazatoare §i se 
ascunde, in acela§i sens de depa§ire, de cei care nu au 
devenit fara ochi^®"*. Caci cum s-ar vedea in oarecare 

arata consistenta luminil §i prin durata ei. Cad Moise a privit-o 
patruzed de zile §i patruzed de nopti. 

262. Un simbol, pe langa faptul ca e sensibil, trebuie sa aiba 
§i o forma ca sa poata exprima un aspect al vietii dumnezeie§ti 
sau spirituale. Dar viata aceea insa§i e fara forma exterioara, 
de§i are o structura interioara, Aspectele variate ale structurii ei 
interioare se traiesc concentrat §i in intensitate, nu in varietatea 
de forme exterioare. Lumina dumnezeiasca, ca realitate spiritu- 
ala, e deci §i ea fara forma. Ea se traie§te in intensitate ca ambi- 
anfa spirituals a Persoanelor dumnezeie^ti, nu se vede ca forma, 
de§i m ea se simt structurile Persoanelor supreme. 

263. Chiar simplitatea luminii dumnezeie§ti vazute arata ca 
ea se traie§te in intensitate, nu m orizontalitatea juxtapusa sau 
in succesiunea schimbacioasa a formelor. E intensitatea uni- 
tara, dar complexa a Persoanei sau a Persoanelor dumnezeiegti 
unite prin fiinta. 

264. Daca ochii §i mintea nu vad prin puterea lor naturala, 
inseamna ca lumina insa§i se vede pe sine. Lumina este de sine 
vazatoare. Aceasta arata ca e lumina vazatoare a Persoanei lui 
tiristos. Care se intipare§te ca Subiect vazator in subiectul vaza- 
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chip prin lucrarea mintii ceea ce se vede §1 se intelege 
ea insa§i pe sine (to avtoTiTiKov Kai avtovoritov)? Dar 
cand mintea s-a ridicat peste toata lucrarea mintala 
§i se afla fara ochi, m sens de depa§ire, se umple de o 
stralucire mai presus de toata frumusetea, ajunsa in 
harul lui Dumnezeu, §i prin unirea mai presus de min- 
te avand tainic §i vazand insa§i lumina care prin sine 
se vede pe sine. Dar cum? Mu mai este Dumnezeirea 
ascunsa?, ar putea mtreba cineva. Micidecum. Dum¬ 
nezeirea nu iese din ascunzimea Sa, dar Se daruie§te 
pe Sine §i altora, ascunzandu-i §i pe ei sub mtunericul 
dumnezeiesc^®^ Caci, precum este scris, Moise, ajuns 
singur m acel mtuneric, nu se mai vedea (le§. 24, 18). 

tor al credinciosului, facandu-i proprie vederea Lui. Ea se as- 
cunde de ochii celui ce o vede, in sens de depa§ire, adica li face 
sa nu vada prin ei tn§i§i; sau sa vada ceea ce nu pot vedea prin 
ei tn§i§i. De altfel, Tntr-un fel oarecare de sine vazatoare e §i lu¬ 
mina fizica ce ne umple ochii §i se face proprie lor, ca sa vada 
prin ea ceea ce n-ar putea vedea fara ea. Deosebirea este ca in 
cazul luminii lui Hristos vede Persoana insa§i prin acea lumina. 
Lucrul acesta de asemenea se mtampla in parte Tn relatiile per- 
soanelor umane. Poate in aceste cazuri ale vietii naturale avem 
ni§te chipuri ale faptului ca numai prin lumina lui Hristos sau 
prin El msu§i vedem lumina Lui sau 11 vedem pe El. 

265. E de remarcat acest raspuns ingenios. Ca in toata dez- 
voltarea aceasta, §i aici se resimte influenfa Sf. Qrigorie de Hyssa, 
din Viata lui Moise. Dumnezeu nu iese din ascunzimea Sa, caci 
nu se rationalizeaza la nivelul nostru, nu Se face inteles tn sens 
banal, obifnuit. Ci ridica tn tntunericul depa§itor al existentei 
Sale pline de taina §i grea de plenitudine pe cel tnduhovnicit. 
Acesta cunoa§te sau tntelege acum netntelesul ca atare sau ceea 
ce-i mai presus de tntelegerea obi§nuita. El se afla tn tntunericul 
netnteles sau mai presus de tntelegere al luminii supraevidente. 
Acela are acum tn el ceva ce-1 face pe el tnsu§i netnteles de cei- 
lalfi, ascuns tn tntunericul tainei care tl depa§e§te, tntuneric care 
e tn acela§i timp supraluminos. 
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lar ceea ce e mai mult e ca, ridicandu-l pe el mai 
presus de sine §i desfacandu-1 m chip tainic de sine §i 
a§ezandu-l mai presus de toata lucrarea simturilor §i 
a mintii, 1-a ascuns pe el de sine msu§i - o, minune! 
- ca §i pe dumnezeiescul PaveP^^. Astfel, vazand, ei 
nu §tiau, ci se intrebau ce este aceea ce vedeau^®^. §i, 
iara§i, ceea ce depa§e§te orice covar§ire a uimirii este 
ca §i in aratarea aceasta negraita §i mai presus de fire 
Acela ramane ascuns. §i celor dezlegati §i ascun§i de 
toate nu li-i acopere numai pe ceilalti toti, ci §i pe ei 

266. Ba chiar sie insu§i i§i apare neinteles, ascuns in in- 
tunericul depa§itor al tainei, intuneric supraluminos. Cu cat 
se reduce omul pe sine mai mult la procese biologice, cu atat 
i§i apare mai inteles, dar in acela§i timp nu intelege nimic din 
ceea ce este de fapt, Exista un intuneric cu pretentia de perfecta 
cunoa§tere (intunericul care reduce realitatea la banal) §i exista 
un intuneric al adancurilor nesfar§it de bogate §i de complexe, 
care tocmai prin necunoa§terea lui ofera o lumina covar§itoare 
§i o rezerva de nesfar§ita inaintare in el. Cu cat ne cunoa§tem pe 
noi inline in mod real mai mult, cu atat ne aparem noua inline 
mai neintele§i, mai plini de taina, mai ascun§i noua inline; sau 
invers, cu cat ne aparem noua inline mai neintele§i, cu atat ne 
cunoa^tem mai bine. Dar aceste adancuri nesfar§ite ale noastre 
ni se descopera noua cand traim in infinitul dumnezeiesc. 

267. Moise §i Pavel i§i erau lor in§i§i atat de ascun§i in taina, 
atat de neintele§i in vederea ce-o aveau, ca nu §tiau cine §i ce 
este cel ce vede §i ce se vede prin ei. I§i dadeau doar seama ca 
nu ei sunt cei ce vad, caci ceea ce vedeau §i puterea de a vedea 
aceea depa§ea puterea lor de vedere. Dar paradoxul e ca vederea 
se savar§ea prin ei, deci din acest punct de vedere se bucurau ei 
in§i§i de beneficiul vederii. Un subiect strain, care-1 depa^ea pe 
al lor in chip nesfar§it, lucra in subiectul lor sau ii dadea aces- 
tuia puterea sa vada. Subiectul lor era incadrat intr-un subiect 
strain, nesfar^it superior, dar care nu anula existenta subiectului 
propriu. Caci beneficiau de vederea aceea ca de vederea lor §i 
se puteau minuna de o vedere care, nefiind a lor, se facea a lor. 
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lar dovada acestei ascunzimi mai presus de 
cunoa§tere este dorinta §i cererea §i urcarea lui Moise la 
o vedere mai clara. Dar §i maintarea necontenita a inge- 
rilor §i a sfintilor in veacul cel nesfar§it la vederi tot mai 
dare. Dec! §1 vazand, chiar prin vedere cunosc ca lumi- 
na aceea este mai presus de vedere. Cu cat mai mult nu 
cunosc deci pe Dumnezeu, Care Se arata din ei? 

Caci §i ochiul nostru, atintindu-se la discul soare- 
lui §i vazandu-1, il cunoa§te ca e mai presus de vedere. 

57. Dar nimeni sa nu se lipeasca de aceasta pilda care 
nu e cu totul potrivita. riumai atata sa inteleaga, ca cei 
ce vad lumina dumnezeiasca mtru descoperire cunosc 
ascunzimea covar§ltoare nu mai putin, ci cu mult mai 
mult decat noi, care, mcercand sa privlm necuprinsul fi- 
rii dumnezeie§ti prin simboluri, sau prin mtelesurile lor, 
sau prin negatiune, cunoa§tem ca e necuprins. 

Caci §tie §i orbul, auzind §i crezand, ca stralucirea 
soarelui intrece masura ochiior sensibili; dar nu ca 
cel ce vede^®®. lar cand soarele e sub pamant, pot sa-1 

268. De§i in vederea aceasta cauza care le-o produce ramane 
ascunsa, cei ce-o vad t§i dau seama ca ea e o Persoana, e Per- 
soana dumnezeiasca sau suprema, e Aceia (eKetvo(;). Aceia e §i 
Cel ce vede in ei, nu o putere impersonala. De fapt, daca numai 
o putere impersonala ar fi aceea care vede in ei, ea ar deveni a 
lor, caci numai ei ar fi subiecte, §i numai subiectui e con§tient ca 
vede. riumai prin faptui ca ceea ce vede in ei e o persoana, §i anu- 
me Persoana suprema, care poate vedea ceea ce nu pot vedea ei, 
ea daruindu-le vederea Ei, ramane totodata Subiect al ei, care 
respecta caracterul lor de subiecte. Caci un subiect atragand pe 
celalalt m unirea cu el nu-l anuleaza. Subiectui care darule§te, 
imprimandu-se in celalalt, il §i ajuta pe celalalt sa inteleaga ceea 
ce i-a daruitsau macar iubirea lui manifestata prin acel dar. 

269. Con§tiinta ca ceea ce se arata ca lumina §i se vede ca atare 
prin cei ce o vad este o persoana superioara, care chiar ca persoana 
este izvor nesecat de lumina, deci cu atat mai mult ca Persoana 



DESPRE SFANTA LUMINA 


403 


vada cu mintea nu numal cei ce au experienta unel 
vederi sanatoase, ci §i oricare dintre cei ce sunt lipsiti 
de ochi, dar asculta de cei care vad. §i nu numai ata- 
ta, dar cel fara ochi poate sa §tie §i aceea ca discul 
soarelui are o stralucire mai presus de vedere; dar 
sa se imparta§easca §i sa aiba acea lumina este cu 
neputinta^^®. 

Tot astfel, deci, a vedea pe Dumnezeu cu mintea 
§i a-L cunoa§te mai presus de minte prin negatie se 
poate mtampla §i celor ce au experiat pentru scurt 
timp vederea Lui, ca §i celor ce nu §i-au ridicat spre 
El ochiul acela mai presus de minte al unirii, dar 
asculta de cei ce §i 1-au ridicat. Dar vederea celor 
din urma nu e unire. lar cel ce nu crede celor ce vad 
prin unirea cea mai presus de minte poate §i el sa-L 
socoteasca pe Dumnezeu mai presus de minte, dar 

dumnezeiasca, o au cei ce beneficiaza de vedere din faptui ca do 
resc mereu sa vada mai muit §i urea la o vedere tot mai sporita. (Sf. 
Qrigorie de nyssa, Despre viafa lui Moise 2; P.Q. 44, 376 D-377 A; 
in PSB, uol. cit, p. 91). Dar chiar in continutul luminii aratate se 
vede izvorul ei ca Persoana, a§a cum in lumina ce ne-o comunica 
un altui, vedem §i simtim ca ea e a unei persoane specificate. Prin 
lumina sunt pus in relatie cu persoana ce mi-o comunica. lar per¬ 
soana Tml face vadita prin lumina ce mi-o comunica un indefinit cu 
mult mai complex §i mai adanc decat acel pe care 1-1 banuiesc in 
absenta ei. A§a §i necuprinsul dumnezeiesc Tl traiesc cu mult mai 
concret, mai bogat, mai adanc in lumina prin care mi se comunica, 
decat prin golul teologiei negative. 

270. Necuprinsul dumnezeiesc e cunoscut §i in momentele 
de teologhisire negativa rationala, a§a cum e vazut cu mintea 
soarele §i cand nu se vede. E cunoscut nu numai de cei ce 1-au 
vazut mai inainte, ci §i de cei ce nu 1-au vazut niciodata. Dar cei 
dintai il cunosc pe baza experienfei vederii, pe cand cei din urma 
prin ascultare de aceia. Deci nu numai prin simpla teologhisire 
rationala. Chiar aceasta are nevoie de credinfa. 
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numai mai presus de puterile sale mintale^^'. Insa cel 
care a rupt din sufletul sau toata legatura cu cele de 
jos §i s-a dezlegat de toate prin pazirea poruncilor §i 
prin nepatimirea ce-i vine din aceasta, apoi s-a ridicat 
peste toata lucrarea cunoscatoare prin rugaciunea 
staruitoare, curata §i nemateriala, §i acolo, printr- 
o unire necunoscuta, in sens de depa§ire, e invaluit 
intr-o stralucire neapropiata, acela singur, devenit 
lumina §i mdumnezeit prin lumina §i vazand lumina, 
cunoa§te in vederea §i m imparta§irea de aceasta 
lumina §i ceea ce e mai presus de lumina §i neinteles 

271. Continuand ideea, Sf. Grigorie Palama declara ca exista 
o cunoa§tere a lui Dumnezeu cu mintea, care e cea a teologiei 
afirmative, din fapturi; §i este una mai presus de minte, prin 
negarea tuturor. In sfar§it, exista o a treia, superioara primelor 
doua, prin unire. Cea prin negarea tuturor e considerate de Sf. 
Grigorie Palama §i ea mai presus de minte, pentru ca unii bene- 
ficiaza de ea pe baza experientei lui Dumnezeu, iar alfii pentru 
ca, de§i nu §i-au ridicat ochiul sufletesc mai presus de minte la 
unirea cu Dumnezeu, asculta cu credinta de cei dintai. Credinta 
e §i ea un ochi al vederii mai presus de minte, de§i nu al unei ve- 
deri directe, ci mijlocite. Ca atare, facand teologie negative, ea 
nu remane la un simplu exercitiu rational, nici nu se opre§te la 
notiunea unui absolut impersonal panteist, in sens neoplatonic, 
ci crede in Dumnezeu cel personal exprimat prin negatie. Pro- 
priu-zis, numai unui Dumnezeu personal I se poate crede. riurnai 
credinta intr-un Dumnezeu personal este propriu-zis credinte. 
Ea e un act interpersonal. E un act de incredere, un act moral, 
un act de iubire. Cel ce crede intr-o persoana e intr-o relatie per- 
sonala cu ea. Credinta li vine dintr-o lucrare a acelei persoane 
asupra sa. Credinta vede Persoana lui Dumnezeu pentru ca e 
ajutata de o putere mai presus de mintea sa, ce-i vine de la Ea. 
Sf. Grigorie Palama a aruncat o punte intre vederea sau trairea 
lui Dumnezeu §i teologia negativa rationala, incre§tinand-o pe 
aceasta, adica ajutand-o sa cunoasca pe Dumnezeu nu ca pe un 
necuprins impersonal, ci ca pe un necuprins personal. 
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din Dumnezeu. Acela socote§te pe Dumnezeu nu nu- 
mai mai presus de puterea intelegatoare omeneasca 
a mintii - cad sunt §i multe dintre cele create mai 
presus de ea ci mai presus §i de vederea aceea 
atotsupranaturala, singura prin care se une§te min- 
tea cu cele ce sunt dincolo de cele ale celor inteligibi- 
le, „mtr-o unire dumnezeiasca a mintilor mai presus 
de ceruri"^^^. 

58. Dar despre acestea s-au spus destule. Relu- 
and cele mai inainte, spunem ca daca vrea cineva sa 
numeasca aceasta vedere mai presus de vedere (xfiv 
t)7iep Geav opaoiv), intelegere mai presus de toata ve¬ 
derea mintii, nu se deosebe§te intru nimic de noi^^^. 
Filosoful acesta, socotind ca noi numim acest lucru 
numai „vedere", nu §i „intelegere neinteleasa", s-a 
infuriat asupra numelui de „vedere" §i infuriindu-se, 
dar nu cu o furie vrednica de lauda, §i ramanand la 
cuvintele acestea, a savar§it multe pacate impotrlva 

272. Dionisie AreopagituI, Despre numirile dumnezeie^ti 1, 
4, P.Q. 3,592 C. Dumnezeu e vazut de cel curatit de patimi nu nu¬ 
mai ca cel mai presus de puterea mintii, caci sunt §i unele crea- 
turi mai presus de puterea mintii omene§ti - de exemplu tngerii 

ci ca Cel mai presus de tnsa§i unirea aceea prin care mintea se 
une§te cu cele mai presus de cele mtelese de minte. Dumnezeu 
ca Persoana e mai presus de manifestarea Lui luminoasa prin 
care Se une§te cu mintea. Dar e mai presus in calitate de Subiect 
§i de Izvor al manifestarilor Sale §i, ca atare, e totu§i Tn ele. 

273. Sf. Qrigorie Palama admite sa se spuna acestei vederi 
mai presus de vedere, intelegere. Dar intelegere mai presus de 
lucrarea mintii §i, ca atare, intelegere neinteleasa sau mai pre¬ 
sus de intelegere. Diferenta intre o astfel de vedere §i o astfel 
de intelegere e foarte fluida in planul spiritual. Realitatea inte- 
leasa eatatde intens traita, incat eca o realitatesesizata printr-o 
simUre, ca o realitate pipaita, vazuta, auzita spiritual. Se re- 
alizeaza un contact intre spiritui nostru §i ea. 
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harului proorocesc. Moi, dand pe fata trei sau patru 
dintre aceste pacate pe scurt le vom lasa pe celelal- 
te. Straduindu-se deci acesta sa arate ca vederea e 
cu mult mai prejos de intelegere, zice: „Toate vederi- 
le infati§ate de prooroci sunt cu mult mai prejos de 
intelegere, fiind plasmulte, zugravite §1 inchipuite 
prin imaginatie". 

Ca cel mai multi dintre prooroci au vazut cele 
mai multe dintre vederi ridicati in starea de extaz (de 
ie§ire din ei), nimeni nu se indoie^te ascultand cat de 
putin cuvintele lor. Deci ce vom zice? Oare patimind 
un extaz Tnspre cele mai rele vedeau proorocii pe 
Dumnezeu? Cine altul ar spune aceasta, decat cel ce 
a patimit un extaz spre cele mai rele? Dar Insu§i Dum¬ 
nezeu spune ca i S-a aratat lui Noise „fata catre fata, §i 
nu prin ghicituri" (Mum. 12,Oare atunci a patimit 
§i acesta extazui spre cele rele? Dar ce a vazut §i a au- 
zit Noise cand a ramas in extaz vreme de patruzeci de 
zile §i s-a imparta§it de viata fara chip sub intuneric 
(le§. 24, 18)? Oare ie§irea din sine spre cele rele? Cel 
care scrie acestea a ie§it cu totul din adevar. 

59. Dar pacatui lui este indoit aici. Caci minte, sus- 
tinand ca marele Dionisie cugeta §i aici la fel cu el §i ca 
declara toate vederile prooroce§ti mai prejos de inte¬ 
legere, aducand din scrisul lui cuvintele: „Dumnezeu 
se nume§te de la anumite inchipuiri dumnezeie§ti 

274. Dumnezeu i se arata lui Moise „aievea §i nu prin ghici¬ 
turi", in sensul ca se arata El Tnsu§i §i graie§te cu el „gura catre 
gura" §i Moise „vede marirea Lui" (Mum. 12, 8). Dar aceasta 
inseamna o ie§ire a lui Moise din sine spre cele mai inalte. 
Moise e atat de furat de marirea Fersoanei lui Dumnezeu, ca nu 
se mai gande§te la sine, uita de sine, „iese din sine". E ceea ce se 
tntampla, de altfel, intr-un grad mai mic, cand cineva e furat dc 
farmecul minunatal unui interlocutor omenesc. 
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(ocTTo tivcov Geicov (pavxaa|j.dxcov), care lumineaza pe cei 
initiati sau pe prooroci, dupa alte alte pricini §i 
puteri"^^^, Dar acesta spune limpede aici ca Dumnezeu 
S-a aratat „dupa alte §i alte pricini §i puteri". Dum¬ 
nezeu, cum insu§i zice, „unuia i s-a aratat in vis, altuia 
in stare de trezvie, adica prin ghicituri; iar lui Moise la 
aratare, §i nu prin ghicituri". Atunci cum au vazut toti 
proorocii numai prin puterea imaginative a sufletului? 

Dar §i imaginatia ((pavxaoia) dumnezeiasca se 
deosebe§te mult de imaginatia noastra omeneasca. 
Caci aceea se intipare§te in latura noastra cu adevarat 
cugetatoare §i netrupeasca. Imaginatia omeneasca 
insa se desfa§oara in latura sufletului nostru apropiata 
de trup^^®. Ceea ce prime§te intiparirea acolo este cea 
mai din varf parte a sufletului rational; pe cand dincoace 
este aproape ultima parte a puterilor suflete§ti. Aceasta 
se intipare§te in mi§carile simturilor; acolo, de vrei sa 
afli cine produce intiparirea in puterea cugetatoare a 
proorocilor, asculta pe marele Vasile care zice: „Proo- 
rocii au vazut prin aceea ca Duhul Se intiparea in par- 
tea conducatoare a lor"^^^. Deci Duhul cel Sfant este 
Cel ce se a§aza in mintea proorocilor §i folosindu-Se de 
intelegerea lor ca de o materie preveste§te in ea prin 
Sine cele viitoare, intai lor §i prin ei noua^^®. 

275. Despre numirile dumnezeie§ti, 1, 2; P.Q. 3, 597 A. 

276. Imaginatia dumnezeiasca are caracterspirituai, dar are 
o structura §i posibilitati nesfar§ite de a intipari vreuna sau alta 
din structuriie §i din intentiile Sale in imaginatia omeneasca, 
care cuprinde §i ea in sine structuri §i posibilitati intentionaie in¬ 
definite, care se pot intipari m fata omului, in ochii iui, m cuvin- 
tele lui, in mimica §i in pozitiile lui in diferite forme. 

277. Omilie la Proorocul Isaia, P.G. 30,124 B. 

278. Duhul Sfant Se intipare§te in mintea proorocilor ca Cel ce 
§tie viitorul §i vrea sa vesteasca din ei ceva voit de Ei. Deci El insu§i 
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A§adar, cum mai este aceasta lucrare a Duhului 
imaginatie pur §i simplu, de acela§i fel §i de aceea§i 
cinste cu imaginatia noastra? §i cum este aceasta 
imaginatie mai prejos de intelegerea noastra? Mai 
bine zis, cum nu se arata §i din aceasta ca e lumina 
vazuta de minte §i altceva decat intelegerea; ca e vor- 
ba de vederi care nu sunt nici sensibile, nici inchipu- 
ite, ci cu totul altceva decat cuno§tinta din cugetare? 

60. Dar filosoful aduce §i alt cuvant al aceluia§i (Di- 
onisie), care spune: „lngerul care a modelat vederea, 
ca sa introduca pe cuvantatorul de Dumnezeu in cele 
dumnezeie§ti". „§i aici, zice (Varlaam), spunand: a mo¬ 
delat (SiaTiXdaaq), a aratat ca e vorba de imaginatie. 
Caci nimic din cate contempla mintea prin sine nu se 
modeleaza". 

Daca crede deci cineva acestui filosof, va banui ca §i 
Domniile §i Puterile cere§ti patimesc un extaz inferior 
intelegerii (o ie§ire spre cele mai jos de intelegere) §i ca 

veste^te prin mintea lor ceva anume, intai lor, apoi prin ei §i altora. 
Duhul Sfant Se imprima ca Subiect m subiectui proorocului cu una 
din intentiile Lui, iar prin acesta El ia „forma" mintii sau mintea se 
configureaza m intelegerea ei potrivitcu ceea ce-i comunica Duhul 
Sfant. Pentru ca sa inteleaga §i sa transmits ceea ce-i comunica 
Duhul, mintea se folose§te de imaginatie. Caci imaginatia da forme 
celor mai presus de forma. Dar Duhul insu§i o ajuta m aceasta adap- 
tare a imaginatiei la cele ce i le comunica. Deci exista o imaginatie 
(virtuala) sau o putere care conduce imaginatia omeneasca spre 
intelegerea §i transmiterea celor comunicate de Duhul §i in Duhul 
Sfant. Imaginatia virtuala dumnezeiasca lucreaza asupra imagi¬ 
natiei omene§ti. Ultima e imprimata de prima. Ele nu mai sunt 
despartite, ci prima ia loc §i se actualizeaza in ultima, aratandu-se 
intiparita in ea. Ideea §i expresia de intiparire o folose§te Sf. Maxim 
Marturisitorul, care vorbe§te de mtiparirea voii dumnezeie§ti a lui 
Mristos in voia Lui omeneasca (Opuscula theologica, P.Q. 91, 80 D; 
m PSB, vol. 82, p. 222). 
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vederile lor sunt in chip trupesc §i produse - o, minu- 
ne! - ale imaginatiei. §1 nu numai vederile lor, ci mse§i 
ipostasurile §1 existentele lor substantiale sunt atunci 
asemanatoare mchipuirii. Gael, zice acela§i sfant in al 
optulea capitol al „lerarhiei cere§ti", preamarind nu- 
mele prin care sunt exprimate sfintele Domnii: „Dom- 
nia lor e plina de dorul dupa obar§ia adevarata a dom- 
niei lor §1 se modeleaza pe sine §i cele de dupa sine, 
cu bunatate, spre o domnie asemanatoare^^^. Daca, 
deci, din cate vede mintea prin sine nimic nu s-a mo- 
delat §i toate cele modelate sunt produse ale fanteziei 
sau lucruri sensibile, §i prin urmare cu mult mai pre- 
jos de cele cugetate de noi, atunci asemanarea Dom- 
niilor §i Puterilor cu Dumnezeu nu se face m planul 
intelegerii, ci e trupeasca §i inchipuita §i mai prejos 
de intelegerea omeneasca, ca una ce e plasmuita. lar 
daca asemanarea lor cu Dumnezeu este astfel, cum ar 
fi inteligibile (spirituale) dupa fire? 

61. Dar filosofui deduce acela§i lucru §i din alt cu- 
vantal aceluia§i: „Cand auzi de ingerul care intipare§te 
(modeleaza - vederea, transmitand cu- 

vantatorului de Dumnezeu, dupa putere, sfanta sa 
cuno§tinta", „cum nu va fi, zice acesta, vederea 
intiparita ceva inchipuit (plasmuit)?". 

Dar noi iara§i il vom dobori cu ajutorul „lerarhiei 
cere§ti". „Sfintele cete ale fiintelor cere^ti, zice, mo- 
delandu-se pe ele insele in chip inteligibil (spiritual) 
spre imitarea lui Dumnezeu §i dorind sa-§i modele- 
ze chipul lor cugetator spre asemanarea cu obar§ia 
dumnezeiasca, se imparta§esc cu drept cuvant de 
o mai bogata comuniune dumnezeiasca"^®”. Vezi ca 

279. lerarhia cereasca 8, 1; P.Q. 3, 237 C. 

280. lerarhia cereasca 4, 2; P.Q. 3, 180 A. 
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sunt §i intipariri inteligiblle (xwotiq votixovc;)? Cum, 
deci, bazandu-te pe numirile acestea, socote§ti ca 
proorodi patimesc extazul inferior (ie§irea din ei spre 
cele rele sau de jos)? Caci eu de la expresiile acestea 
nu ajung sa socotesc vederile proorocilor mai prejos 
de cugetarea omeneasca, ci mai presus de mintea 
noastra; §i mvatsa cunoscca aceste vederi ale lor sunt 
asemenea cu ale ingerilor^®'. Cad aceia, facandu-se 
prin curatie vrednid de unirea cu ingerii §i prin tntin- 
derea spre Dumnezeire impreunandu-se cu ei, sunt 
modelati §i mtipariti §i ei de catre mgeri, ca §1 aceia 
de catre mgerii mai inaintati, §i i§i preschimba chipui 
lor spiritual spre o infati§are de forma dumnezeiasca. 
lar prin aceasta modelare adancesc §i-§i cultiva, ca pe 
un bun al lor, sfanta cuno§tinta coborMa de acolo. §i 
ce e de mirare daca curafia prooroceasca e modelata 
de intipariri asemenea cu cele ale mgerllor? Cad, 

281. Varlaam socotea ca orice modelare sau intiparire se 
face intr-o materie sensibila. EI nu admitea ca se poate pro¬ 
duce §i o intiparire a ceva dumnezeiesc in intelegere; ceea ce 
se intipare§te pastrand caracterul dumnezeiesc, iar ceea ce 
prime^te intiparirea sau modelarea, pe cel omenesc. De aici 
Varlaam deduce ca tot ce se mtipare^te in minte o coboara pe 
aceasta pe o treapta inferioara. Deci insa§i ceea ce se intipare^te 
e de caracter inferior, daca nu e chiar o plasmuire a minfii, apro- 
piata de formele trupe§ti. Sf. Qrigorie Palama arata, dimpotri- 
va, ca exista §i o intiparire a unei realitati inteligibile §i chiar 
dumnezeie§ti in mintea sau in intelegerea omeneasca, fara sa 
o coboare pe aceasta la vederi sensibile. Mintea se modeleaza 
sau se tntipare§te de cele dumnezeie§ti in mod duhovnicesc, de 
exemplu, de intelegerea superioara, de bucuria curata, de iubi- 
rea pentru tot ce e bun etc. Caci chiar §i ingerii, fiinte cu totul 
intelegatoare sau netrupe§ti, se modeleaza sau se intiparesc de 
bunatatile dumnezeie§ti, traindu-Ie in ei, facandu-se asemenea 
lor sau dupa modelul dumnezeiesc. 
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fiind impreuna-slujitori cu ei in cuvantarea de Dum- 
nezeu, e recunoscuta ca poate sa primeasca §i ea 
msa§i intiparirea lui Dumnezeu^®^. 

„Caci inima curata, zice, este aceea care i§i infa- 
ti§eaza mintea lui Dumnezeu fara nicio forma 
(avei6eov)§ipregatitaspreaseimprimaineamtiparirile 
(modelele) lui Dumnezeu, prin care obi§nuie§te El sa 
Se faca aratat"^®^. 


282. Slujind lui Dumnezeu ca §i mgerii, proorocul poate pri- 
mi §i el, ca Tngerii, mse§i intiparirile lui Dumnezeu (xovq zov 
Qeov zi)Kovq). Intiparirea lui Dumnezeu, asemenea celei produsa 
in ingeri, se arata nu intr-o plasmuire materiala introdusa in min¬ 
tea lor, ci in pornirea de slujire a lui Dumnezeu, asemenea celei a 
ingerilor. Apelul Persoanei superioare a lui Dumnezeu provoaca 
in mintea omeneasca drept raspuns vointa de slujire. Desigur, in 
aratarea ei aceasta pornire de slujire in afara, prin trup, trece de 
la caracterul unei intipariri spirituale la o forma materiala. Darin 
minte sau in intelegere sau in suflet, ea nu ia o astfel de forma, ci 
se manifesta in anumite stari §i tendinte spirituale ale sufletului. 
Aceste stari §i tendinte au §i un caracter de „tip" sau de „moder' 
general pentru alti oameni. De exemplu, comportarea smerita, 
blanda, reprezinta un „tip", care poate fi imitat de altii. Astfel 
orice om are pe de o parte un caracter strict personal, pe de alta, 
daca s-au intensificat in el anumite trasaturi dominante, devine 
un „tip" pentru altii. 

283. zdiq avzov evarmaivea^ai T\)7toi(;, 6i’c&v e|i(pavf](; TcecpDKe yive- 
aOai. Textul e luat din Marcu Pustnicul, Capete despre trezvie 24; 
P.Q. 65, 1064 B. Vezi §i Sf. Maxim Marturisitorul, Capete gnostice, 
11, 82, P.Q. 90, 1164 A; Filoc. rom., vol. 11, ed. cit, p. 238. Intrucat 
Dumnezeu insu§i se face aratat prin anumite intipariri imprima- 
te sufletului, intiparirile acestea exista virtual §i in El, ca intentii 
de a dezvolta in bine subiectele umane §i ingere^ti, conform mo- 
delelor lor din Dumnezeu (logoi), Dumnezeu are aceste „tipuri" in 
Sine prin insu^irile Lui de bunatate, de sfintenie, de dreptate etc. 
Ele se imprima in oamenii care iau pe Dumnezeu ca model sau se 
imprima de „tipurile" Lui intr-un fel sau altui, facand ca „ratiunile" 
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62. Zaharia al lui Varahia a invatat ca §i insu§i duhul 
din noi se modeleaza (TtAdTTeaeai) de catre Dumnezeu, 
aratand fie aducerea din nou a duhului, din ceea ce nu 
este, la existenta, de catre Dumnezeu, fie remodelarea 
§i prefacerea lui spre existenta cea buna^®"^. „Suflarea 
cuvantului Domnului peste Israel, zice Domnul, Cel ce 
a intins cerul §i a intemeiat pamantul §i a plasmuit du¬ 
hul omului in el" (Zah. 12, 1). Deci ce vom zice: va fi §i 
duhul din noi trup, fiindca e modelat (plasmuit) cand e 
adus la existenta, sau preschimbat? 

lar Cel ce modeleaza, fiind rugat, e bun pentru cei 
ce-L doresc. 

lar cel ce spune ca a fost modelat inca pe cand 
era copil, ca prieten, de catre pedagogul de ob§te al 
Pontului (Vasile cel Mare) „cu modelarea cea buna §i 
preacurata", oare lauda §i socote§te vrednica de dorit 
§i cere arta modelatoare a trupului^®®? 

lor, copil ale ratiunilor dumnezeie§ti, sa se dezvolte pe linia aces- 
tor modele. Gael „ratiunile" persoanelor umane, cata vreme exista 
numal in gandirea lui Dumnezeu, inca se resimt de „modul" Tn care 
vietuie§te Dumnezeu in eternitate. Cand ele iau existenta concreta, 
Dumnezeu Se comporta fata de ele cum se comporta din eternitate 
fafa de formele lor gandite in Dumnezeu, potrivit cu vietuirea Lui 
in Sine Tnsu§i. Ba chiar mse§i ratiunile lucrurilor §i persoanelor m 
Dumnezeu sunt un fel de forme virtuale pe care le poate imprima ca 
Persoana-model, actualizandu-le, in persoanele care se deschid Lui 
§i se silesc sa traiasca conform ior, devenind prin aceasta §i ele „ti- 
puri" pentru alte persoane. Dar prin aceste „tipuri" se face cunoscut 
§i simtit Dumnezeu msu§i mtr-o coborare binevoitoare la oameni. 

284. Sf. Maxim Marturisitorul a spus ca dupa ce Dumnezeu 
ne-a adus la existenta (to eivai), ne conduce cu conlucrarea noas- 
tra la existenta cea buna (to ev eivai) {Ambigua, P.Q. 91, 1075; in 
PSB, vol. 80, p. 73). Sf. Grigorie Palama adauga ca aceasta se 
face prin plasmuirea §i modelarea duhului nostru personal. 

285. Sf. Grigorie Teologul, Cuvantul 43. La Vasile, 42, P.G. 
36, 509 B. 
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Dar cum vine Dumnezeu la toate lucrurile noas- 
tre, ca sa modeleze inimile noastre in parte, cum 
zice dumnezeiescul David (Ps. 32, 15), daca nu 
vom inteiege aid prin inima modelata pe omul din 
launtru? lar Moise, petrecand patruzeci de zile §i 
nopti sub mtuneric, in viata aceea fara forma, n-a 
vazut forme (intiparirl dumnezeie§ti)? „Le vei face, 
zice, toate dupa forma (Kata tov tvnov) aratata tie in 
munte" {le§. 25, 40)^®®. Deci ce vom zice? Acela, ajuns 
in intunericul dumnezelesc, §i-a ie§it §i el din sine 
inspre cele de jos §i vedea prin fantezie, fiindca s-a 
scris ca vedea forma (tutiov)? 

63. Dar filosoful care nu recunoa§te nicio deose- 
bire intre lucrurile sensibile §i produsele fanteziei, §i 
intre formele (intiparirile) inteligibile §i dumnezeie§ti 
(voT|twv Kai Geitov tvTtcov), auzind ca Cuvantatorul de 
Dumnezeu a luat la cuno§tinta dintre cele vazute, une- 
le sau altele, §i ca s-a imparta§it de vederea modelata 
de ingeri §i ca a fost inaltat la cuno§tinta intelegatoare 
a celor ce sunt sau a celor vazute, deduce de aid ca „e 
mai inalta cuno§tinta decat vederea (Kpeixtcov yvwaK; 
Gecopiai;), fiindca de la aceasta proorocul a fost ridicat 
la cuno§tinta, nu a fost coborat". 

286. Petrecand Tntr-o vietuire fara forma, Moise a „vazut in- 
tipariri dumnezeie§ti" (Geiotx; xvjtovi;), desigur in viata aceasta 
a sa. Caci nu pot fi vazute asemenea forme Tn eie insele. Deci 
primind asemenea mtipariri, viata iui Moise n-a primit Tn ea 
forme materiale. Viata fara forme se conciiiaza cu intipaririie 
dumnezeie§ti Tn ea. De§i Tn minte se imprima forma (Tntiparirea) 
cortuiui, dupa care are sa faca cortui vazut, totu§i mintea nu ia §i 
nu prime§te Tn sine o forma materiala. Dar „forma" cortuiui vine 
din Dumnezeu, deci exista Tn El, dar §i in Ei are, ba Tnca cu atat 
mai muit, un caracter nematerial. Caci forma acestui cort este 
lnsu§i ipostasui Cuvantuiui, Care le cuprinde pe toate in Sine. 
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Deci ar putea zice cineva ca toti cei ce ne talcuiesc 
prin desfa§urare mtelesul cuvintelor dumnezeie§ti ne 
ridica de la cele mai de jos spre ceea ce e mai bun, 
Deci Domnul, dandu-ne Evanghelia pe pamant, ca 
pe un cuvant prescurtat, ne-a dat ceva inferior, lar 
cei ce o talcuiesc ies din Evanghelie §i ne ridica la 
intelegerea ei ca la ceva mai malt? Vai, ce nebunie! 
Dar cei ce talcuiesc nu se departeaza de cuvinte- 
le dumnezeie§ti, Ci, luand din ele cuno§tinta ca din 
ni§te izvoare ale cuno§tintei §i ca dintr-o fantana a lu- 
minii celei ve§nice, ne-o dau §i noua, ridicandu-ne de 
la ne§tiinta m care ne aflam la cuno§tinta, ca la ceva 
mai malt. In asemenea cazuri explicable arata uneori 
mi§carea, alteorl cauza, 

Cand, deci, Sfanta Scriptura spune ca proorocul a 
primit invatatura „din vedere" (ex if\q Getopiac;), iar ca 
ingerul 1-a ridicat de la vedere la invatatura, nu zlce ca 
1-a departat de la vedere; ci ca proorocul a invatat din 
acea vedere cele ce nu le cuno§tea mai inainte, ca din¬ 
tr-o cauza a cuno§tintei, §i ca mgerul, mtelegand mai 
bine cele cuprinse m vedere, flind inger, i-a explicat-o 
proorocului §i 1-a ridicat de la ne§tiinta la mtelegere. 
Deci ne§tiinta de la care a fost departat e inferioara 
fata de cuno§tinta la care a fost ridicat, Dar vederea 
care da cuno§tinta, vedere pe care o are in sine in chip 
concentrat dupa asemanarea cu Dumnezeu, cum nu 
e mai inalta decat cuno§tinta procurata de ea?^®^ 

287. Din faptul ca vederea se cere talcuita Varlaam deducea 
ca talcuirea inseamna ridicarea la intelegere ca la o treapta super- 
ioara a celui ce vede. Deci vederea e inferioara infeiegerii. Sf. Qrigo- 
rie Palama afirma ca vederea nu e Inferioara cuno^tinfei, pentni 
ca o cuprinde in ea. Explicarea nu conduce la ceva ce nu e in vc 
dere, ci desfa§oara ceea ce este in ea Tn mod concentrat. Vederea 
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Trebuia msa ca cel ce a pornit impotriva Parintilor 
sa nu-i lase nici pe prooroci nedispretuiti. Gael ei sunt 
cei dintai parinti §i parinti ai Parintilor in Duh. Deci 
trebuia ca §i aceia sa fie parta§i de jignirea acestora. 

64. Dar saturandu-se §i de lupta impotriva 
Parintilor §i a proorocilor, cel ce a luat ca pretext pe 
cei ce au imbrati§at lini§tirea, spre a se napusti, ca sa 
zic a§a, impotriva tuturor lucrurilor dumnezeie§ti, se 
face pe urma pe sine talcuitorul de frunte al celor mai 
tainice cuvinte ale Evangheliei §1 pretinde sa mvete 
cum vad cei curati cu inima pe Dumnezeu §i cum vine 
Fiul impreuna cu Tatal §i-§i face locuinta la ei (loan 
14, 23)."Deci cei curati cu inima, zice, nu vad altfel 
pe Dumnezeu decM prin analogie (prin asemanare), 
sau dupa cauza, sau prin negatie. lar mai vazator de 
Dumnezeu este aceia care cunoa§te mai multe din 
partile lumii sau pe cele mai malte. Dar §i mai vartos, 
cel ce cunoa§te mai bine ceea ce cunoa§te. lar cel mai 
vazator de Dumnezeu dintre toti este cel care cunoa§te 
partile vazute §i puterile nevazute ale lumii: atractiile 
elementelor spre pamant§i spre celelalte, §i respinge- 
rile tuturor acestora intre ele, deosebirile, insu§irile, 
asocierile, lucrarile, atingerile, angrenarile, armoni- 
ile §i, pe scurt, toate sintezele graite §i negraite ale 

are drept continut nemijlocit realitatea. Explicarea poate departa 
de realitate. Cel ce vede are in vedere realitatea cunoscuta in mod 
nemijlocit concentrate are cuno^tinta realitatii dupa asemanarea 
lui Dumnezeu, Care le cunoa§te pe toate in mod nemijlocit §i con- 
centrat. De aceea, cea mai buna explicare o face cel ce are vederea, 
sau ingerul care are §i el acea vedere ^i e pe o treapta mai inalta 
in intelegerea ei. Caci vederea are o adancime de sensuri care nu 
poate fi niciodata epuizata, fiind insa§i manifestarea luminoasa a 
Persoanei lui Dumnezeu m intentiile Lui de inve§nicire a fapturii in 
infinitatea vietii §i iubirii Sale. 
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acestui intreg. Caci cel ce poate contempla bine toate 
acestea poate cunoa§te pe Dumnezeu prin analogie, 
ca pricinaa tuturoracestora. §i a§ezandu-Lmai presus 
de toate acestea prin negatie, li cunoa§te iara§i ca fiind 
mai presus de toate. Fiindca, zice, numai din lucruri 
se cunoa§te Dumnezeu. Mu din ceie ce nu cunoa§te 
cineva, ci numai din ceie ce cunoa§te, cunoa§te pe 
Dumnezeu. A§adar, cu cat cineva cunoa§te mai multe 
§i mai importante parti ale lumii create §i in chip mai 
exact, cu atat se deosebe§te de altii in cunoa§terea lui 
Dumnezeu. §i insu§i modul cunoa§terii iui Dumnezeu 
prin negatie, care pare sa dispretuiasca cuno§tinta 
lucruriior pentru Dumnezeu, nu poate sa se produca 
fara cunoa§terea tuturor lucruriior. Caci nu putem 
cunoa§te decat negatiiie lucruriior a caror existenta 
o cunoa§tem"^®®. 

65. Vai, ce lucruri spune chiar impotriva sa! Ele nu 
sunt mtru nimic contrare parerilor sale din alte locuri. 
Caci in alta parte el define§te ca om desavar§it pe 
cel ce §tie toate. Daca, deci, cum a declarat §i acum, 
numai negatiiie acelora le putem cunoa§te §i numai 
negatiiie acelora le putem refer! !a Dumnezeu, a caror 
inteiegere o avem, Dumnezeu va trebui - o, ce nebu- 
nie! - sa fie Ce! ce e cunoscut din negatia tuturor. §i 
atunci sau cunoa§te cineva toate ceie ce sunt, ca din 
negatia tuturor sa cunoasca pe Dumnezeu, §i acela ni 
se da pe sine ca alt dumnezeu - caci numai lui Dum¬ 
nezeu li este dat sa cunoasca toate - sau, de nu 
cunoa§te ceva, va socoti ca aceea este Dumnezeu. Caci 
ceea ce nu cunoa§te nu poate nega lui Dumnezeu, 

288. Avem aici toata doctrina scolastica despre cunoa§terea 
lui Dumnezeu, intrata §i in manualele de Dogmatica ortodoxa 
mcepand din secolul ai XV-lea §i pana aproape de timpul nostru. 
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precum el insu§i spune^®^. §i, lara§i, daca cineva numai 
din cele ce cunoa§te, cunoa§te pe Dumnezeu in calitate 
de cauza a lor, pentru toate cele ce scapa cuno§tintei lui 
nu socote§te pe Dumnezeu drept cauza^^®. A§adar, pu- 
terea dumnezeiasca o va masura cu ceea ce e in lume. 
Gael el nu cunoa§te mai mult decM ce e in lume^^'. 

Dar noi, ridicati fiind dincolo de cuno§tinta, am 
fost incredintatl ca lui Dumnezeu ii este cat se poate 
de u§or sa aduca la existenta zeci de mii de lumi, nu 
numai asemanatoare intre ele^“, ci §i deosebite. §i 

289. Daca, potrivit teologiei negative rationale, numai din 
negatia tuturor celor ce le intelegem putem cunoa§te pe Dum¬ 
nezeu, sau trebuie sa le intelegem pe toate, ca sa cunoa§tem 
pe Dumnezeu prin negarea lor - lucru care nu ne e cu putinfa 
-, sau ceea ce nu intelegem aceea e Dumnezeu, intrucat aceea 
reprezinta pentru noi prin sine negatia. Din amandoua laturile 
alternativei rezulta o cunoa§tere incomplete a lui Dumnezeu, nu 
una complete, cum pretindea teologia negative, socotind ce nu 
mai are nevoie de o alte cunoa§tere a lui Dumnezeu, superioare 
ei. Cunoa§terea e concepute in sens cantitativ, nu duhovnicesc. 

290. riici teologia afirmative nu cunoa§te complet pe Dum¬ 
nezeu. Ceci potrivit ei, Dumnezeu e cunoscut numai m calitate de 
cauze a celor ce se cunosc. In orice caz ea nu ofere o cunoa§tere a 
lui Dumnezeu decat pe baza celor din lume. Ceci numai ele sunt cu- 
noscute sau cuno§tibile prin puterile rationale ale noastre. §i nici ele 
deplin. Deci nici ea nu poate pretinde ca nu exista o cunoa§tere su- 
perioara a lui Dumnezeu. Astfel, nici cuno§tinta teologiei negative, 
nici a teologiei afirmative, deci niciun fel de cuno§tinta ratlonala nu 
reda o cunoa§tere a lui Dumnezeu care sa nu se ceara completata 
de o cunoa§tere superioara ei. Aceasta e cunoa§terea din revelafie, 
care implica §i cunoa§terea prin vedere sau prin experienta. 

291. Afirmarea ca Dumnezeu poate fi cunoscut numai din 
cele din lume Tnseamna o ingustare lipsita de respect a lui Dum¬ 
nezeu, vecina cu panteismul. 

292. A cunoa§te cu adevarat pe Dumnezeu Tnseamna a 
cunoa§te ca Tn El sunt posibilitati pentru nenumarate alte lumi. 
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din toate la un loc cunoa§tem prin afirmare nega- 
re pe Dumnezeu. Chiar §i din cele ce nu cunoa§tem, 
cunoa§tem puterea Lui nesfar^it de puternica. A§a 
zice Pavel: „Hristos S-a a§ezat mai presus decat tot 
numele, nu numai al celor ce se numesc, adica al ce- 
lor cunoscute m veacul de acum, ci §i al celor ce se 
vor cunoa§te in cel viitor" (Efes. 1, 20-21). Deci §i din 
cele ce nu erau cunoscute lui, lauda Pavel maretia 
lui Dumnezeu. La fel in alta parte a Epistolelor, in- 
treband: „Cine ne va desparti pe noi de dragostea lui 
Hristos?" §i in^irand toate cele sensibile §i inteligibile, 
cele de acum §i cele viitoare, adauga: „riici vreo alta 
zidire oarecare nu ne va putea desparti de iubirea lui 
Dumnezeu" (Rom. 8, 35-39). El trece adica cu privirea 
de la cele ce sunt la cele ce nu sunt §i vorbe§te despre 
ele ca §i cand ar fi. lar daca din unul cunoa§tem zeci 
de mii, §i din ceea ce e marginit, puterea nemarginita, 
cum nu-L vom cunoa§te din cele putine privitoare la 
El pe El intreg, cum se zice ca din unghii se cunoa§te 
leul §i dintr-un petec stofa? Cum nu vom cunoa§te ast- 
fel pe Dumnezeu ca pricinuitor al tuturor §i nu-L vom 
deosebi prin negatie de toate §i nu vom adauga prin 
credinta ceea ce depa§e§te cuno§tinta de Dumnezeu 
din lucruri: ca din cele ce nu sunt au fost facute toate 
numai cu cuvantul?^®^ 

A-L vedea pe El In lumina Inseamna a tntelege ca In El sunt ne- 
numarate sensuri superioare celor pe care ni le arata lumea. 
Daca orice persoana umana ar putea face §i alte nenumarate 
lucruri pe care nu le face, cu atat mai mult Persoana suprema. 

293. Deci nu e nevoie de cunoa§terea tuturor pentru a 
cunoa§te pe Dumnezeu prin afirmare drept cauza a tuturor §i 
prin negare deosebit de toate. Mumai Varlaam, ca filosof, pretin- 
de ca trebuie cunoscute toate pentru a cunoa§te pe Dumnezeu 
prin afirmare ori negare. Contemplarea lui Dumnezeu ca Cel cc 
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66. Aceasta cuno§tinta mai presus de intelegere e 
comuna tuturor celor ce cred in Hristos. Dar sfar§itul 
credintei adevarate, care vine numai din lucrarea po- 
runcilor, nu ne haraze§te numai cuno§tinta de Dum- 
nezeu din cele ce sunt, cunoscute §i necunoscute (aici 
intelegem prin „cele ce sunt", desigur, pe cele create), 
ci din lumina necreata care este slava lui Dumnezeu 
§i a lui Hristos Dumnezeu §i „a celor ce au ajuns la 
tinta din urma a chipului lui Hristos"^^"*^. Caci Hristos 

e mai mult decat cauza a tuturor §\ contrar lor o aduce credinta. 
Caci credinta e o relatie tainica a omului cu Dumnezeu ca Per- 
soana, din initiativa lui Dumnezeu §\ din deschiderea omului. lar 
experienta aceasta a lui Dumnezeu, care se na§te dintr-un fel de 
vedere, de „lumina'' nemijiocita a lui Dumnezeu, vede pe Dum¬ 
nezeu ca persoana, iar Persoana care a putut crea lumea exis- 
tenta e traita in libertatea ei, ca una care ar putea crea §i alte iumi 
nenumarate. Pioi, ca oameni, nu ne simtim tari decat Tn relatia cu 
o alta persoana sau cu alte persoane. Caci in ele aflam un reazem 
§i o intarire a existentei noastre cum nu aflam in lucruri. Cu atat 
mai mult aflam acest reazem §i intarire in Persoana suprema. Prin 
credinta omul simte ca lucrurile toate depind in mod absolut de 
Persoana suprema, deci ca ele au putut fi aduse la existenta nu¬ 
mai cu cuvantui acelei Persoane. riumai o alta persoana face ca 
lucrurile existente sa acopere un vid. Mumai Persoana suprema 
a putut face ca lucrurile sa ia fiinta din vid, din nimic, §i sa fie 
sustinute ca sa nu redevina un vid. Insu§i faptul ca nu putem intra 
§i ramane in relatie cu Dumnezeu decat prin credinta, arata ca Ei 
este Persoana. Sau posibiiitatea credintei noastre sta in faptul ca 
Dumnezeu e Persoana. Caci credinta e modul prin care intram §i 
ramanem in relatie cu persoana ca persoana §i deci cu atat mai 
multcu Dumnezeu ca Persoana. 

294. Dionisie AreopagituI, Despre numirile dumnezeie§ti 
I, 4; P.Q. 3, 592 B. Cuno§tinta lui Dumnezeu vine nu numai din 
cuno§tinta lucrurilor create, prin afirmarea §i negarea insu§iriior 
lor la Dumnezeu, ci mai ales din lumina care iradiaza din Ei ca 
persoana, indeosebi din Hristos venit ca Dumnezeu cel personal 



420 


sfAntul grigorie palama 


va veni in slavaTatalui, iar „dreptii vorstraluci m slava 
Tatalui lor, Hristos, ca soarele" (Mate! 13, 43) §i vor fi 
lumina §i vor vedea lumina, care e vederea minunata §i 
preasfanta a inimii curatite. Acum se arata cu masura 
§i ca o arvuna celor ce au strabatut prin nepatimire toa- 
te cele sfinte, §1 prin rugaclune curata §1 nemateriala 
toate cele curate, lar atunci va indumnezei m chip 
vadit pe „fiii mvierii" (Luca 20, 36), care vor petrece 
ve§nic §1 vor fi slaviti impreuna cu Cel ce daruie§te fi- 
rii noastre slava §i stralucire dumnezeiasca. Dar sla¬ 
va §i stralucirea nu o au nici cele create, in calitate 
de fiinta a lui Dumnezeu. Cum ar putea socoti atunci 
cineva slava lui Dumnezeu ca fiinta a lui? Caci Dum¬ 
nezeu, fiind neimparta§ibil, nevazut§i de nepipait, se 
face imparta§ibil, incaput §i aratat §i un Duh cu cei ce 
se roaga Lui cu inima curata, printr-o putere mai pre- 
sus de fiinta, in vremea rugaciunii ca vedere, potrivit 
rugaciunii atottainice §i negraite catre Tatal nostru 
ob§tesc: „Da lor, zice, ca precum Eu sunt intru Tine 
§i Tu mtru Mine, §i ei sa fie intru Moi, una in adevar" 
(loan 10,21)295. 

aproape de noi, §i din cei ce au ajuns ia desavar§irea chipului 
iui Hristos cei personal in ei. lar la aceasta stare se ajunge nu 
prin cunoa§terea rationaia, ci prin credinta in Hristos, ca reiatie 
personaia cu El, §i prin intarirea acestei reiatii prin Tmpiinirea 
porunciior, adica a voii Lui, Care dore§te apropierea tntre noi §i 
El, prin acordui voii noastre cu voia Lui. 

295. Dumnezeu ni se imparta§e§te in vremea rugaciunii cu¬ 
rate, Tn ea ne deschidem exciusiv Lui in modui cei mai intens. 
Atunci ne straiuce§te lumina Persoanei Lui Tntr-o vedere §i ni sc 
imparta§e§te „printr-o putere mai presus de fiinta". Caci de§i 
ceea ce ni se tmparta§e§te nu e flinfa dumnezeiasca, totu§i e mai 
presus de orice fiinta (creata) sau de „ceea ce este", inteleganci 
prin „ceea ce este" tot ce e creat. lmparta§irea aceasta are ioc in 
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De felul acesta e, deci, vederea lui Dumnezeu pe 
care numai cei ce s-au invrednicit de sfar§itul cel fe- 
ricit o vor vedea m veacul fara sfar§it, dar pe care au 
vazut-o §i aici frunta§il apostolilor pe Tabor, §tefan, 
cand era omorat cu pietre, Antonie, care se nevoia cu 
lini§tirea, mai bine-zis toti sfintii, adica toti cei curati 
cu inima, cum poate afla cel ce voie§te din cuvintele 
lor puse in scris sau din vietile lor. Ba eu a§ spune ca 
nici proorocii §i nici patriarhii n-au ramas fara sa gus- 
te din aceasta lumina; mai bine zis, afara de putine, 
toate vederile lor §i mai ales cele atotdumnezeie§ti nu 
au fost lipsite de aceasta lumina. Caci altfel de ce ar fi 
voit sa Se inchipuie intr-o lumina straina Cel ce are lu¬ 
mina ve§nica proprie, pe seama celor curati cu inima, 
aratandu-li-Se in chip tainic, dar totu§i vazut acum §i 
m veacul viitor, cum zice §i marele Dionisie. A§a fiind 
deci vederea lui Dumnezeu, cum nu ar fagadui-o pe 
ea, care e ve§nica. Cel ce ferice§te pe cei curati cu ini¬ 
ma, ci le-ar fagadui cuno§tinta din fapturi, pe care o 
pot avea §i inteleptii veacului acesta? 

67. lar ca filosoful socote§te cuno§tinta din fap¬ 
turi cea mai desavar§ita vedere, ne-a aratat mai ina- 
inte spunand: „nimanui nu-i lipse§te nimic din co- 
var§itoarea marire a acesteia daca a cunoscut partile 
vazute ale lumii §1 puterile nevazute". 

Dar a deduce prin analogie (prin asemanare) de 
la opera, pe Savar§itor, §i de la buna intocmire a lu¬ 
mii pe Intelepciunea cea mai presus de ea, o pot face 
§i inteleptii veacului acesta, zice Sfantul Qrigorie al 
nyssei. lar eu a§ spune ca §i cei neintelepti §i cei 

„vedere". Caci „in vedere" cel ce vede se intalne§te nemijiocit cu 
Cel vazut §i se Tmparta§e§te de El. De la Cel vazut vin raze in cel 
ce vede, §1 prin raze vine El insu§i ca Persoana. 
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necredincio§i (in Hristos), precum vedem §i acum pe 
toti barbarii cunoscand un Dumnezeu facatoral tutu- 
ror. Pe Acesta trebuie sa-L cunoasca in chip necesar 
§i teologia prin negatie, odata ce Facatorul tuturor 
nu e nimic din cele facute. Caci oare n-au §i multi din- 
tre eretici §i pagan! mtelepciunea veacului acestuia 
§i intelegerea lui Dumnezeu care vine din ea? Dar 
oare pe ei li ferice§te Domnul? Ce sa mai spunem de 
aceia dintre elini care s-au distins in filosofie cu mult 
mai mult decat cre§tinii de acum §i §i-au format gan- 
direa filosofica pe temeiul cuno§tintei din fapturi? 
Oare au dobandit prin aceasta §i raspiata fericita §i 
ve§nica? §i inca nu mai putin, ci chiar mai mult decat 
toti, ba chiar mai mult decat cei ce nu au cunoscut 
nimic altceva decat pe Domnul lisus Hristos. Cum 
doar n-ar fi dobandit-o cu mult mai mult, daca Dum¬ 
nezeu se cunoa§te numai din fapturi? §i cum n-ar fi 
mai vazatori de Dumnezeu decat altii cei ce cunosc 
mai multe din fapturi? Dar noi toti am cunoscut pe 
Fiul din glasul parintesc care ne-a invatat de sus; 
§i lnsu§i Duhul Sfant §i insa§i lumina negraita ne-a 
aratat noua pe Cel din Tatal, marturisit ca „iubit". 
§i Insu§i Fiul ne-a descoperit noua numele Tatalui 
Sau §i inaltandu-Se la ceruri a fagaduit sa trlmita la 
noi pe Duhul, ca sa ramana cu noi in veac. §i Insu§i 
Duhul Sfant venind §i ramanand in noi ne-a vestit 
§i ne-a invatat tot adevarul. Deci cum 11 cunoa§tem 
pe Dumnezeu numai din fapturi, §i nu din cele ce 
nu le cunoa§tem, ci din cele ce le cunoa§tem?^‘’‘‘ 

296. Fara sa conteste cunoa§terea deductiva a lui Dum¬ 
nezeu din fapturi, ca opere ale Lui, Sf. Grigorie Palama, urmand 
Sf. Grigorie de Myssa (La Fericiri, 6, P.G. 44, 1269 B; in PSB, vol. 
29, p. 380 §.u.), afirma ca aceasta nu e cea mai inalta cunoa§terc 
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Oare daca n-a experiat cineva nunta, nu cunoa§te 
legatura lui Dumnezeu cu Biserica, fiindca nu are 
putinta sa faca analogia (asemanarea) cu aceea? 
Deci li vei sfatul pe toti sa fuga de feciorie, ca sa 
afle cuno§tinta de Dumnezeu? Vei fi insa ru§inat de 
Pavel, care, nefiind casatorit, a spus cel dintai ca 
taina aceasta este mare, „dar in legatura cu Hristos 
§i Biserica" (Efes. 5, 32)^^^. 

a Lui. Caci aceasta cunoa§tere o pot avea §i filosofii, ba chiar 
mai mult decat credincio§ii simpli. Dar exista o cunoa§tere mai 
inalta. E cunoa§terea nemijlocita a lui Dumnezeu prin experienta 
prezentei Lui m lucrari. Chiar cunoa§terea prin credinta, intrucat 
accepta experienta altora, e superioara celei pur deductive. De 
altfel, m credinta insa§i lucreaza Dumnezeu. Cunoagterea prin 
experienta proprie o au cei ce §i-au curatit inima, adica §i-au des- 
chis larg §i exclusiv fiinta acestei prezente. Unora ca ace§tia S-a 
facut cunoscut Dumnezeu §1 prin Revelatia mai presus de fire. In 
experienta prezentei lui Dumnezeu e data in mod nemijiocit ex¬ 
perienta Persoanei lui Hristos sau a Persoanelor Sfintei Treimi, 
care se dezvaluie una pe alta prin iubirea lor maxima in inima 
noastra. Cunoa^terea aceasta e superioara celei deductive, din 
lucruri, pentru ca in Persoana e dat totul, e data bogatia §i viata 
ei nesfar§ita, in care se gasesc §i posibilitatile lucrurilor. De ea 
ne imparta^im in momentul intalnirii intr-un fel ca de o unitate 
vie, intreaga, nelimitata, in alt fel, ea ne ramane in infinitatea 
ei neimparta§ibila sau ca izvor de imparta§ire continua §i 
tot mai sporita. 

297. Pe Dumnezeu II cunoa§tem nu numai din cele ce le 
cunoa§tem despre El din fapturi sau din experienta directa, ci §i 
din cele ce nu le cunoa§tem. Oare nu se poate §ti despre nunta 
lui Hristos cu Biserica de catre cel ce nu are experienta nuntii? 
riunta lui Hristos cu Biserica, fiind cu mult mai inalta decat casa- 
toria omeneasca, cineva poate fi ridicat la intelegerea ei fara 
sa fi facut in prealabil experienta celei omene^ti. Hu trebuie sa 
cuno§ti toate lucrurile §i imprejurarile create ca sa te ridici la 
cunoa^terea lui Dumnezeu. 
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68. Dar e vremea sa pomenim de acel glas dumne- 
zeiesc care a zis: „Multumim Tie, Tata, Doamne la ce- 
rului §i al pamantului" ca unindu-Te pe Tine cu noi §i 
descoperindu-Te pe Tine noua prin Tine msuti, „ai as- 
cuns acestea de cei intelepti §i priceputi" (Luca 10,21 ; 
Matei 11, 25). Priceputi sunt cei invatati prin ei in§i§i 
§i in fata lor. De aceea, auzind pe sfintii Tai graind, 
pe unii il nesocotesc, iar altora le rastalmacesc cu- 
vlntele; ba chiar indraznesc sa falsifice unele din 
cuvintele lor, ca sa in§ele pe toti. De pilda Grigorie 
al Myssei, talcuind ce este vederea (Gecopia) lui Dum- 
nezeu descoperita celor curati cu inima, dupa ce spu- 
ne ca „§i inteleptii veacului acestuia pot cunoa§te pe 
Dumnezeu din buna intocmire a lumii", adauga: „dar 
altceva mi se pare ca spune maretia Fericirii"^®®. Por- 
nind de aici, ace§tia sustin insa ceea ce nu intra in 
socotinta aceluia. lar marele Dionisie Areopagitul, pre- 
ocupandu-se de felul cum cunoa§tem pe Dumnezeu, 
odata ce nu e inteligibil, nici sensibil, §i raspunzand 
prin intrebarea: „oare nu e drept sa se spuna ca fara 
indoiala nu din fiinta Sa, ci din oranduirea tuturor 
n cunoa§tem pe El?", pe urma descoperindu-ne §i 
cuno§tinta atotdumnezeiasca, care e prin unire mai 
presus de fire cu lumina mai presus de stralucire §i 
mai presus de minte §i de cuno§tinta, ace§tia lasa la 
o parte cuno§tinta mai presus de minte, ca nefiind ni- 
mic, iar de forma intrebatoare a acelei propozitii nu 


298. La Fericiri 6, P.Q. 44, 1269 B; in PSB, vol. cit, loc. cit. §i 
din acest cuvant al Sf. Grigorie de riyssa se vede ca Parintii nu 
resping cunoa§terea lui Dumnezeu din fapturi. Dar ei nu soco- 
tesc, ca Varlaam, ca aceasta e totul, ca teologia scolastica. Dea- 
supra ei recunosc o cunoa§tere a lui Dumnezeu „prin vederea" 
nemijiocita a Persoanelordumnezeie§ti. 
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se sinchisesc, de parca n-ar avea niciun rost, ci redau 
acea propozitie ciuntita de amandoua partile, ca §i 
cand s-ar sustine prin ea ca Dumnezeu se cunoa§te 
numai din fapturi. Ti-a fost m stare filosoful sa vada 
nici atata, ca acest cuvant al sfantului se refera aici 
la cuno§tinta omeneasca ce apartine in chip firesc tu- 
turor, nu la cea daruita de DuhuP^®. Daca omul, zice, 
are simtire §i minte, ca puteri naturale de cunoa§tere, 
cum vom cunoa§te prin ele pe Dumnezeu, Care nu 
e cu putinta de cunoscut nici prin simturi, nici prin 
minte? Desigur nu altfel decat din fapturile sensibile 
§i inteligibile. Caci cuno§tintele fiind cuno§tinte ale 
fapturilor §i oprindu-se la marginea fapturilor, din 
acestea II arata ele pe Dumnezeu. Dar cei ce nu au nu¬ 
mai puterile simturilor §i ale mintii, ci s-au imparta§it 
§i de harul duhovnicesc §i mai presus de fire nu vor 
mai cunoa§te numai din fapturi pe Dumnezeu, ci §i 
duhovnice§te, ca pe unul ce e Duh, adica in chip mai 
presus de simtire §i de minte, ca unii ce au devenit 

299. Despre numirile dumnezeie§ti 7,3, P.Q. 3,869 C-872 B. 
Dionisie AreopagituI, ca §i Sf. Qrigorie de Myssa, admite o 
cunoa§tere a lui Dumnezeu din fapturi. Dar cu oarecare indoiala. 
Caci se tntreaba: „Oare nu e drept sa se spuna ca Dumnezeu", 
Care „nu e nici sensibil, nici inteligibil", deci nu e cunoscut nici 
prin simturi, nici prin tntelegere, „nu se cunoa§te din fiinta Lui, 
ci din fapturi?". Dar ceea ce admite in mod sigur este ca pe acest 
Dumnezeu mai presus de simturi §i de tntelegere II cunoa§tem 
prin unirea cu El. Varlaam retine din spusa lui Dionisie numai 
cunoa§terea lui Dumnezeu din fapturi, admisa de acela cu o 
oarecare indoiala, transformandu-i forma tntrebatoare a pro- 
pozitiei tntr-o forma certa. Varlaam dezbraca aceasta propozitie 
atat de caracterul intrebator, cat §i de faptui ca Dionisie vorbe§te 
tn ea de cuno§tinta naturala, pentru care au puterea toti oame- 
nii, nu de cuno§tinta prin Duhul Sfant, de care se impartafesc 
numai cei ce cred in Hristos, dar mai ales cei curati la inima. 
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intregi dumnezei §i 11 cunosc pe Dumnezeu in Dum- 
nezeu^*^®. Dec! prin aceasta (prin unirea mintii cu cele 
mai presus de ea, n.n.) se inteleg cele dumnezeie§ti, 
cum spune acela§i sfant^°‘, §i nu prin noi. Adica intru- 
cat am ie§it cu totul din noi inline §i ne-am facut m- 
tregi ai lui Dumnezeu. Caci este un lucru mai malt a fi 
ai lui Dumnezeu decat ai no§tri, A§a se daruiesc cele 
dumnezeie§ti celor ce s-au unit cu Dumnezeu. 

69. Vezi cum ne departeaza de la vointa de a 
cauta sa cunoa§tem pe Dumnezeu din fapturi des- 
coperindu-ne o alta cunoa§tere, mai presus de fire, 
dumnezeiasca §i duhovniceasca, ce ne vine, dupa ne- 
garea fapturilor, prin unirea cea mai presus de minte? 
Caci a spus ca prin ea se daruiesc cele dumnezeie§ti §i 
prin ea se cuvine sa fie cunoscute, adica duhovnice§te, 
§i nu dupa noi, odata ce nu dobandim cuno§tinta lui 
Dumnezeu nici prin simfuri, nici prin minte. Pentru ca 
aceasta cuno^tinfa este nedesavar^ita §i se potrive§te 
numai cugetarilor nedesavar§ite. Dar ce vrea sfantul 
sa spuna legand cuvantul „nu cumva" de cuno§tinta 
lui Dumnezeu cea dupa noi, ce ne vine din fapturi, cu- 
vant trecut cu vederea de filosof ca ceva de prisos? 
Fiindca am vazut lumina §i am auzit glasul lui Dum¬ 
nezeu in chip tainic §i cu ochii §i cu urechile sensibile, 
filosofului i s-a parut ca poate sa spuna ca Dumnezeu 

300. Palama dezvolta aid Tn continuare interpretarea data 
de el propozitiei de mai inainte a lui Dionisie. El spune, adica: 
Daca oamenii nu au ca puteri naturale de cunoa§tere decat 
simturile §i intelegerea, iar Dumnezeu nu cade nici sub simturi, 
nici sub intelegere, El nu poate fi cunoscut prin aceste puteri na¬ 
turale decat din fapturi. Dar cei ce primesc pe Duhul ca o putere 
de cunoa§tere mai presus de cele naturale, II cunosc pe El in 
mod nemijlocit, prin unirea cu El. 

301. Ibidem. 
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poate fi cunoscut numai din fapturi §i prin puterile 
de cunoa§tere ale omului. Dar pentru cei ce pot sa 
prinda intelesul exact al cuvintelor sfantului, e vadit 
ca el invata lamurit ca numai cuno§tinta mcepatoare 
despre Dumnezeu vine din cunoa§terea fapturilor. De 
aceea a adaugat ca „de la aceasta ne suim la Cel ce 
e dincolo de toate, pe o anumita cale §i potrivit cu o 
anumita randuiala dupa puterea fiecaruia"^°^. De ace¬ 
ea ea a §i fost potrivita celor dinainte de Lege, care 
erau inca prunci in ce prive§te cunoa§terea lui Dum- 
nezeu^®^. lar de Avraam se spune ca de la aceasta §i-a 
luat inceputul cuno§tintel de Dumnezeu, dar pe urma 
nu mai vorbea §i nu mai cuno§tea pe Dumnezeu prin 
aceasta. Ce sa zicem apoi de lov, care, vazand mai 
limpede, strlga: „Cu auzui urechii Te-am auzit pe Tine 
mai inainte, dar acum ochiul meu Te-a vazut pe Tine" 
(lov 42, 5). Ce sa spunem de Moise, care a vazut pe 
Dumnezeu in intunericul de dincolo de fapturi pa- 
truzeci de zile intregi? De fapt, a fost potrivit ca ce¬ 
lor nedesavar§iti m cunoa§tere sa li se puna inaintea 
celor nevazute a lui Dumnezeu cele aratate ale lumii, 
precum simturilor invaluite li s-au dat cuno§tintele 
lui Dumnezeu din Lege prin simboluri sensibile. Sau, 
iara§i, precum sunt unii care s-au imparta§it de o 
cunoa§tere a celor mai desavar§ite §i mai neacoperita 
a celor din afara de Dumnezeu, a§a sunt §i de cei care 
au privit la cele nevazute ale lui Dumnezeu, ca Moise, 
Pavel, §i cei ca ei, de§i pe noi ne calauzesc spre acelea 
de la cele pe care le vedem.* 

302. Ibidem, P.Q. 3, 872 A. 

303. Cf. Teofil al Antiohiei, Catre Autolic 2, 25; in PSB, vol. 2, 
p. 313. 

* Lipsa cap. 70 (n. red.). 
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71. Darce urmare§ti tu, filosoafe, cu sofismele tale 
de multe feluri, piezi§e §i rau ticluite, ca, de pilda, cu 
afirmarea ca „cel ce §tie de vreun lucru ca exista §i 
are cauza §i o putere, trebuie sa §tie §i ce este ceea ce 
este, pe urma, cauza §i apoi §i puterea lui"? Daca ar 
fi zis cineva ca Dumnezeu nu se cunoa§te nicidecum 
din fapturi, ar fi avut rost sa ceri lucruri ca acestea, 
raspunsuri la aceste intrebari, raspunsuri cerute de 
orice fiinta rationala. Dar odata ce noi a§ezam dea- 
supra cuno§tintei care e comuna tuturor prin fire, 
cuno§tinta tainelor lui Dumnezeu ce vine prin Duhul, 
ce-ti vorfolosi tie,celui ceteimpotriveati ei, raspunsuri 
ca acestea, care tin de cea mai incepatoare cuno§tinta 
a lui Dumnezeu, care se ca§tiga din fapturi?^®^ 

Tu insa te-ai obi§nuit sa te impotrive§ti. Deoare- 
ce oamenii duhovnice§ti spun ca exista nu numai 
cuno§tinta, ci §i lumina vazuta de minte, tu te sile§ti 
sa arati pe larg ca §i ceea ce se nume§te cuno§tinta e 
lumina; §i, impotrivindu-te, socote§ti sa-i biruie§ti prin 
aceasta pe toti. „Fara aceasta cuno§tinta incepatoare 
nu va fi cineva om rational, zice, precum nu va fi nici 
maintare a celor rationali spre cele mai desavar§ite". 

304. Varlaam, in calitate de filosof, cerea ca cei ce afirmau 
ca vad pe Dumnezeu in lumina sa raspunda la intrebari care 
se pun numai m cazul cunoa§terii vreunui lucru creat; ce este 
substanta lucrului respectiv, unitatea, cauza §i puterea lui? Sf. 
Grigorie Palama Ti arata ca la aceste intrebari s-a raspuns prin 
faptul ca cei ce cunosc pe Dumnezeu m lumina L-au cunoscut 
mai inainte din fapturi. Daca nu L-ar fi cunoscut §i recunoscul 
din fapturi, Varlaam ar fi putut cere raspuns la aceste intrebari 
pentru a §ti ce este Dumnezeu pe care-L experiaza ace§tia prin 
„vedere". Dar a§a trebuie sa se presupuna ca in Dumnezeu ccl 
vazut prin experienta sunt implicate caracterele de care intreaba 
ratiunea, dar sunt totodata depa§ite. 
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Desigur, nu va fi dneva barbat mainte de a fi prune. 
Dar daca a devenit barbat, a parasit cele ale pruncu- 
lui. lar daca, barbat fiind, cugeta cele ale pruncilor 
§1 se lauda cu ele, cum nu se va face de ras? §i cum 
nu va pati aceasta cel ce zice ca este cre^tin, dar se 
indeletnice§te cu §tiintele eline§ti, ca sa culeaga din 
ele rodul cuno^tintei de Dumnezeu?^°^ 

72. Ce vrei sa spui apoi sustinand ca: „Daca par- 
tea rationala a sufletului e bolnava, nu se poate face 
intelegatoare prin harnicie"? Bolnava cu adevarateste 
ratiunea sufletului aceluia ce socote§te mtelegerea sa 
mal vrednica de crezare decat cuvintele Duhului §1 nu 
pretuie§te poruncile dumnezeie§ti ca un leac mare 
§i desavar§it al sufletelor. Gael spunea mal mainte 
ca acestea pot curati sufletul pe jumatate; dar acum, 
desflintand toata puterea lor curatitoare, a trecut-o 
pe seama cuno^tlnfei, spunand ca mceputul, mijlocul 
§i sfar§itul cuno§tintei de Dumnezeu, al sanatatli su¬ 
fletului §1 al curatiei, vin de la a §ti multe §1 tot mai 
multe §i toate; §1 ca nu trebuie sa ignoram nicidecum 
cele multe daca vrem sa ajungem peste tot la ceva, ci 
sa dobandim cuno§tinta enciclopedica despre fapturi 
daca vrem sa ne invrednicim de mtelegerile cele ase- 
menea mgerilor, unitare §i neimpartite^°®. 

305. Sf. Qrigorie Falama recuno§tea trebuinta cuno§tintei 
lui Dumnezeu din fapturi, ca §i trebuinta de a trece prin ea. Dar 
o socotea proprie celor inca prunci duhovnice§te. Cei progresati 
duhovnice§te trebuie sa se ridice mai sus, la cuno§tinta prin „ve- 
dere", prin experienta. Varlaam o socotea pe cea dintai ca sin- 
gura cu putinta pentru toti. 

306. Intrucat Varlaam conditiona cunoa§terea lui Dum¬ 
nezeu de destoinicia cunoa?terii logice a fapturilor§i cum aceasta 
destoinicie nu o au toti, rafiunea multora fiind oarecum bol¬ 
nava, deducea ca de aceasta boala nu se poate tamadui nimeni 
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Aceasta e a§a cum ar zice cineva ca cel ce vrea sa 
vada un semn neimpartit trebuie sa-1 vada intai dupa 
partlle lui cele multe, §i unitatea nu se observa facand 
abstractie de la cele multe, ci numai prin adunarea lor. 
Dar e §tiut ca unul care rezulta din adunare se poate §1 
impart!. Acolo msa e vorba de unul care e fara partF°^. 
lar eu §t!u, ca unul ce am aflat de la Parinti, ascultand 
chiar pe unii din el §1 crezandu-i, ca acestea multe, 
§1 lumea aceasta senslblla mtreaga au privit-o nu prin 
simturi, nici prin rationament, ci printr-o putere §i un 
bar propriu mintii mdumnezeite, putere §i bar care 
fac ca cele de departe sa fie sub ocbi §i cele viitoare 
le infati§eaza in chip mai presus de fire ca pe unele 
prezente^“®. Desigur, cuvantatorul de Dumnezeu din 

prin pazirea poruncilor lui Dumnezeu. Prin aceasta condam- 
na majoritatea oamenilor la o necunoa§tere fatala a lui Dum¬ 
nezeu, rezervand-o filosofilor specuiativi sau, in cel mai bun 
caz, §i savantilor. Era o conceptie de aristocratism intelectual 
fatal, paralel cu cel social, sau a unei divizari de nereparat a oa¬ 
menilor in ce prive§te participarea la bunatatile dumnezeie§ti. 
Palama, conform Sfintei Scrlpturi, afirma, dimpotriva, capaci- 
tatea tuturor, chiar §i a celor mai simpli, de a cunoa§te pe Dum¬ 
nezeu §i de a participa prin aceasta le El, facand aceasta depen¬ 
dents de vointa lor de a se curati de rau. 

307. Varlaam recunoa§te ca cunoa§terea lui Dumnezeu 
trebuie sa rezulte dintr-o unificare a cuno§tintelor felurite. Dar 
aceasta unitate a lor, ca sa fie cat mai corespunzatoare cu uni¬ 
tatea bogata a lui Dumnezeu, trebuia sa fie dupa el formats din 
cat mai multe cuno§tinte. Palama observa cS unitatea lui Dum¬ 
nezeu nu corespunde cu adunarea multor pSrti. CSci in cazul 
acesta ea s-ar putea §i impSrti din nou. 

308. Socotind cS la Dumnezeu cel Unul omul nu se poate 
ridica decat prin concentrarea tuturor cuno§tintelor, Varlaam 
concepea pe Dumnezeu in sensul Impersonal al unei unitSti 
care se §i divide, sau se divide de fapt in forma lumii; Palama 
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Areopag preamare§te pe Facatorul firii §i din cele ce ne 
apartin noua prin §i aceasta nu e de mirare. Cad 

numai El este Cel laudat §i de catre cele neinsufletite 
§i lipsite de simturi, nerationale §i rationale; odata ce 
numai Lui i se cuvine, in chip eminent, mchinarea m 
Duh, de care Insu§i Dumnezeu a zis ca este mchinarea 
cea singura adevarata, singura vrednica de Dumnezeu 
§i singura dorita de Dumnezeu. 

li opune pe Dumnezeu-Persoana, Care e Unul, sau tripersonali- 
tatea Lui, deci o unitate care nu se poate imparti, de§i poate 
sa se manifeste in indefinite lucrari §i rezultate ale acestor lu- 
crari. Dupa El, Dumnezeu ca Unul e dincolo de unitatea pan- 
teista impersonala a realitatii, deci dincolo de posibilitatea de 
a atins prin unificarea cuno§tlntelor. La El se ajunge prin unire 
cu El in iubire. Unitatea lui Dumnezeu e transcendents sintezei 
partilor creatiunii sau cuno§tintelor. E unitatea vie, originara, 
unitatea indestructibila a Persoanei. De aceea §i la legatura cu El 
se ajunge nu prin unificarea cuno§tintelor, a§a cum la unitatea 
subiectului nu se ajunge prin adunarea cuno§tintelor despre 
partile prin care se manifests (Dionisie Areopagitul, Despre nu- 
mirUe dumnezeie^tl 1, 4; P.Q. 3, 589-592). La aceastS unitate se 
ajunge printr-un salt fScut de minte cu ajutorul harului, sau de 
subiectul uman prin deschiderea activS §i iubitoare a Subiectu¬ 
lui dumnezeiesc; adicS intrucat se lasS prins in curentul iubitor 
ce vine de la acest Subiect, nu prin adunarea multelor aspecte 
ale realitStii cunoscute prin simturi §i prin rationamente (Despre 
numirile dumnezeie§tl 2, 12). 

309. Palama recunoa§te cS Dionisie admite §i o cunoa§tere 
a lui Dumnezeu din multimea variatS a fSpturilor. Dar mereu 
mintea trebuie sS depS§eascS aceastS multime prin intuitia („ve- 
derea") Celui Unul ca PersoanS, aducandu-I Lui preamSrire ca 
EScStorul §i SustinStorul tuturor (Despre numirile dumnezeie^ti 
1, 5; P.Q. 3, 593 D). Hu e aici vorba numai de o adunare a pSrtilor 
creatiunii §i a cuno§tintelor despre ea, ci de o depS^ire a lor prin 
ridicarea intr-un alt plan, la o unitate care e altfel decat unitatea 
pSrtilor lumii. 
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73. Dar din cuvintele marelui Dionisie, pe care fi- 
losoful le-a adus, fara sa bage de seama, impotriva 
sa insu§i, lasand pe celelalte, din pricina multimii 
lor, voi aminti numai pe cel din urma. Acesta zice, 
deci, in primul capitol din lerarhia bisericeasca: „lar 
scopul comun al intregii ierarhii este iubirea osardu- 
itoare de Dumnezeu §i de cele dumnezeie§ti, careia 
i se sluje§te in chip dumnezeiesc §i unitar. §i inainte 
de aceasta, departarea deplina §i fara intoarcere de 
la cele contrare, cuno§tinta celor ce sunt in calitatea 
lor de existente (de creaturi), vederea §i cunoa§terea 
adevarului celui sfant, imparta§irea indumnezeita de 
desavar§irea unitara"^'®. Din acestea filosoful deduce 
urmatoarele: „lerarhia este lucrul cel mai mare din- 
tre cele date noua de Dumnezeu. lar scopul ei este 
cuno§tinta celor ce sunt (a fapturilor), cum ne invata 
citatul acesta. Deci cel mai bun lucru din noi este 
cuno§tinta celor ce sunt (a fapturilor), adica filosofia". 

Ceea ce spune seamana cu cele spuse de Dioni¬ 
sie dupa sunetul cuvintelor, dar nu cu intelesul lor cel 
sfant. Caci sfantul spune ca adevarata cunoa§tere a 
celor ce sunt „este departarea totala de la cele con¬ 
trare", adica retinerea de la savar§irea celor rele, care 
trebuie sa premearga lucrarii celei sfintite, indumne- 
zeite §i unitare. Caci §i cel cucerit §i purtat de poftele 
rele pofte§te cele ce i se par lui bune, dar arata prin 
fapte ca nu cunoa§te ceea ce e cu adevarat bun; de 
asemenea, cel stapanit de manie se razboie§te cu cel 
ce se impotrive§te celor ce i se par lui bune §i frumoa- 
se; §i, simplu graind, tot cel ce staruie§te intr-o viata 
rea, staruie§te intr-una care i se pare lui ca e buna, 
dar nu intr-una care e cu adevarat buna, numai cel 


310. lerarhia bisericeasca, I, 3; P.Q. 3,376 A. 
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ce s-a departat de cele rele §i a lepadat parerea lui 
mincinoasa socote§te ca rele cele ce sunt cu adevarat 
rele §1 are cuno§tlnta adevarata a celor ce sunt (a 
fapturilor), §1 nu pe cea parelnica. De aceea numai 
departarea de la cele rele este cuno§tinta a celor ce 
sunt in calitatea lor de cele ce sunt (a fapturilor); §1, 
ca atare, premerge lucrarii celei sfintite, indumne- 
zelte §i unitare. lar lucrarea sflntita, indumnezeita §1 
unitara este pazirea poruncilor lui Dumnezeu, care 
se infaptule§te prin fuga de cele rele prin iubirea 
staruitoare §1 osarduitoare a lui Dumnezeu §i a celor 
dumnezeie§ti. 

Acesta este a§adar, zice, scopul comun al intregii 
ierarhii: sa urasca cele contrare poruncilor lui Dum¬ 
nezeu §i sa le iubeasca pe acestea §i pe Dumnezeu, 
Care le-a dat, §i, pentru iubirea fata de El, sa traiasca sub 
ele. Aceasta este cuno§tinta celor ce sunt (a fapturilor) 
in calitatea lor de cele ce sunt; aceasta e vederea 
adevarului; aceasta e imparta§irea de desavar§ire; 
aceasta, ospatarea din privirea duhovniceasca, care 
se descopera, potrivit fagaduintei, §i se lumineaza, 
indumnezeie§te §i hrane§te in chip mtelegator pe 
tot cel ce, prin curatia inimii, petrece in ea m chip 
intelegator, mai bine zls duhovnice§te. 

74. Dar §i el insu§i (Dionisie) se face pe sine vadit ca 
o spune aceasta. Caci ducand cuvantul mai departe, 
dar pe urma revenind, se face el msu§i talcuitor al sau 
pentru cei ce nu vor sa inteleaga cele dumnezeie§ti §i 
incearca sa le strambe dupa parerile lor gre§ite. „Am 
spus deci, cu sfintenie, zice el, ca acesta este scopul 
ierarhiei noastre: asemanarea §i unirea noastra cu 
Dumnezeu, pe cat e cu putinta. lar la aceasta vom 
ajunge, cum invata cuvintele dumnezeie§ti, numai 
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prin iubire §i sfintele lucrari. Caci „cel ce Ma iube§te 
pe Mine, zice, va pazi cuvintele Mele §i Tatal Meu il va 
iubi pe el vom veni la el §i Me vom face sala§ in el" 
(loan 4, 24). 

Vezi ce nume^te cuno§tinta adevarata a celor ce 
sunt (a fapturilor)? Lucrarea poruncilor. §i care este 
sfar§itul acestora? Unirea §i asemanarea cu Dum- 
nezeu. Dar de ce a numit aceasta asemanare iu¬ 
bire? Pentru ca iubirea este plinatatea virtutilor; 
§i patrunzand chipul infaptuie§te asemanarea lui 
desavar§ita cu Dumnezeu. lar prin cuvintele: „m chip 
dumnezeiesc §i unitar" §i „lucrarea sfintita", a aratat 
pazirea poruncilor, mi§carea exclusiva spre Dum¬ 
nezeu §i spre cele dumnezeie§ti. Caci binele nu e 
bine daca nu se face numai pentru bine. Departarea 
de la cele rele contrare, cunoa§terea celor ce sunt (a 
fapturilor) §i vederea §i §tiinta sfinfita a adevarului 
inf^ati§eaza, la randul lor, ura fata de patimi, scarba de 
pacat §i fuga fara intoarcere de la el. 

In sfar§it, „prin desavar§irea unitara" §i prin 
„imparta§irea indumnezeita de Unul" §i „prin privirea 
care hrane§te §i indumnezeie§te m chip mtelegator", 
a aratat cercetarea §i sala§luirea dumnezelasca 
fagaduita, care desavar§e§te prin unire §i hrane§te 
prin vedere ochiul cel duhovnicesc^". 

311. Privirea lui Dumnezeu „hrane§te" ochiul duhovnicesc, 
caci acest ochi asimlleaza puterea privltoare a lui Dumnezeu cu 
puterea lui vazatoare sau lumlna lui Dumnezeu cu lumina lui, 
a§a cum lumina fizica de afara Tntarefte puterea vazatoare a 
ochiului nostru sensibil, sau a§a cum o persoana iubita ne ajuta 
sa-i vedem frumusetile prin iubirea pe care ne-o comunica §i 
care-i pune in evidenta aceste frumuseti. Hranirea aceasta are 
loc prin unire intre credinciosul care vede §i Dumnezeu cel pri- 
vit. Privirea se desavar§e§te prin faptul ca devine unitara, adica 
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75. Daca deci numai prin pazirea poruncilor vine 
adevarata cuno§tinta §i unirea §i asemanarea cu 
Dumnezeu, ceea ce nume§te filosoful cuno§tinta este 
o falsa cuno§tinta. El zice [impede de la inceput: „Din 
pazirea poruncilor nu e cu putinta sa vina aceasta 
cunoa§tere". lar putin mai departe, aratand de unde 
vine cunoa§terea aceasta, zice: „De la a nu ignora 
cele multe, nici ratiunile lucrurilor; mai bine zis de la 
a cunoa§te toate §i de la a se sargui de a afla tot ce 
anunta cineva ca §tie, fie el elin sau egiptean, ca sa nu 
fie lipsit de niciuna dintre cele ce s-au spus §i se cu- 
nosc despre firea lumii, ca nu cumva prin acea lipsa 
sa ignore pe Dumnezeu", odata ce, dupa el, Dum¬ 
nezeu se cunoa§te numai din fapturi. El face ceva 
asemanator cu unul care, auzind ca numai cu lucru- 
rile de mancare se hrane§te §i sustine trupul, ar zice 
ca cel ce vrea sa traiasca nu trebuie sa se lipseasca de 
niciun aliment §i sa nu intrerupa a se hrani nicio zi §i 
nici un ceas. Unul ca acesta lauda nebunia nefolosi- 
toare a meselor bogate §i patima lacomiei pantecelui 
ca pe ceva cat se poate de necesar vietii omene§ti, ne- 
dorind nimic din cele mai inalte. 

Dumnezeu i-a dat, fara mdoiala, partii cugetatoare 
a sufletului, ca materie, ratiunile firii, dar ca pe unele 
ce pot calauzi spre o cuno§tinta mai malta. Moi deci, 
luand din cele numai cat ne este de trebuinta, pe cele 
de prisos le lasam celor ce nu pot primi hrana mai 
desavar§ita. lar daca ace§tia, chiar dupa ce au trecut 
de varsta copilareasca, nu vor sa paraseasca hrana 


prin faptui ca se concentreaza numai la Cel cu adevarat Unul, 
departandu-se de la cele multe; prin faptui ca m Acel Unul afla 
totul. Aceasta aten^ie totala spre El e hranita de iubirea deplina 
de El §i ea implica in sine §i ascultarea desavar§ita de El. 
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potrivita pruncilor, noi cautam sa-i smulgem ca pe 
ni§te mon§tri de la acest san al universului, mtrucat 
nu le mai este folositor, §i o facem aceasta ca unii 
ce-1 folosim cu cumpatare, odata ce ne-am despartit 
de hrana care nu ne mai e potrivita. Ei insa nemai- 
fiind copii, ci desavar§iti in rautate, se ridica impo- 
triva noastra §i ravnesc mai degraba sa ne traga §i 
pe noi m jos la naravul lor, decat sa se malte ei la 
masura cuvenita. 

76. De aceea zic ca §i Fiul vine cu Tatal §i-§i face 
sala§ in acela „care cunoa§te ratiunile lumii; caci acela 
cunoa§te adevarul; iar Dumnezeu e adevarul §i Tatal 
adevarului. Dar §i tot cel ce cunoa§te se reazema §1 pe- 
trece in ceea ce cunoa§te. Deci cel ce are cuno§tinta 
lucrurilor va fi intemeiat statornic in Dumnezeu. Iar 
avand acesta locuinta neclintita in Dumnezeu, pe 
drept cuvant a spus Acela ca va veni la el §i-§i va face 
sala§ in el. Acesta este, zice, cel ce §i-a facut §i mintea 
plina de lumina mtelegatoare". Aceasta este cea mai 
desavar§ita cuno§tinta de Dumnezeu a filosofului. 

Dar eu aud Evanghelia zicand ca diavolul este 
mincinos §i tatal minciunii^'^. §i §tiu ca prin aceea§i 
simtire, cuno§tinta §i §tiinta imbrati§am §i cele con- 
trare. Deci cel ce cunoa§te adevarul cunoa§te §i min- 
ciuna. Daca, a§adar, dupa cuvintele filosofului, cel ce 
cunoa§te §i se reazema §i petrece in ceea ce cunoa§te 

312. Varlaam separa strict cunoa§terea lui Dumnezeu §i 
pazirea poruncilor sau teologia de traire, de curatie, de Tmplinirea 
poruncilor ca semn §i mijioc de tntarire a iubirii de Dumnezeu §i de 
oameni, de curatire, de sfintire. El transforma teologia in filosofie 
teoretica. Aceasta e conceptia care a pus stapanire pe teologia oc- 
cidentala, scolastica §i protestanta. Cand protestantismul a negat 
valoarea faptelor pe toate planurile, n-a facut decat sa traga ultima 
concluzie din rationalismul teologic al scolasticii. 
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§i de aceea, dupa el, cel ce are cuno§tinta lucrurilor 
este m Dumnezeu §i Dumnezeu m el, atunci §i minciu- 
na §i tatal minciunii §i-au facut locuinta in el, §i aces- 
ta are sufletui plin §i de intunericul mintii. §i de fapt 
mult intuneric umbre§te sufletui care da pe fata ase- 
menea cugetari. Oare cel ce zicea: „Te cunosc pe tine 
cine e§ti: sfantui lui Dumnezeu" (Marcu 1,24), datorita 
cuno§tintei acesteia avea in sine §i pe Hristos? Dar cel 
ce cunoa§te, §1 nu face voia lui Dumnezeu, are oare in 
el sala^luit statornic pe Dumnezeu? Cum „se va bate 
atunci mult" (Luca 12, 47)? Hristos spune in Evanghe- 
lii ca sala§luirea Lui §i a Tatalui vine din pazirea po- 
runcilor, iar aratarea vine din sala§lulre. Dar acesta 
socote§te tocmai pe dos, ca sala§luirea vine din ceea 
ce i se pare lui aratare. Iar despre aratare, dimpotriva, 
zice ca vine din cuno§tinta, nu din porunci, dintr-o 
cuno§tinta despre care a declarat mai inainte ca nu 
vine nicidecum din pazirea dumnezeie§tilor porunci. 
De o astfel de lumina §i adevar §i-a facut mintea 
plina. Ba nu numai ca a spus mai inainte de aceasta 
cuno§tinta ca nu poate fi procurata de poruncile 
dumnezeie§ti, ci a numit-o §i filosofie, procurata 
de disciplinele filosofiei. Prin aceasta a aratat ca ea 
este nebunie la Dumnezeu. DecI, ceea ce mai main- 
te socotea nebunie, acum declara ca e Dumnezeu §i 
Cuvantul-Unul-riascut al Tatalui. De o astfel de lumina 
§i adevar §i-a umplut mintea sal 

77. Dar fiindca prin aceea§i simtire cuprinzi cele con- 
trare, tu cand te simti cald, filosofule? Cand trupul tau 
arde de aceasta calitate a caldurii sau cand, avandu-l 
rece, iei la cuno§tinta contrarul caldurii? Desigur, atunci 
simti caldura in tine, cand arzi din pricina ei. Deci §i pe 
Dumnezeu II vei avea in tine cu adevarat atunci cand 
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vei avea in sufletui tau deprinderea dumnezeiasca. lar 
deprinderea cu adevarat dumnezeiasca este dragostea 
fata de Dumnezeu. §i aceasta vine prin lucrarea sfanta 
a poruncilor dumnezeie§ti. Caci de§i dragostea aceasta 
e de la inceputul lor, ea e §i la mijloc §i la sfar§it. Fiindca 
dragostea este Dumnezeu, Care numai Tn aceasta §i-a 
fagaduit venlrea §i sala§luirea §i aratarea Lui. Deci 
atunci iti vei fi de folos §i spre indreptare §i tie §i altora 
cu adevarat, cand vei dobandi din implinirea poruncilor 
o astfel de stare launtrica. Caci acum, prefacandu-te ca 
vrei sa indrepti pe altii, te-ai vadit ca unul ce-i strici §i-i 
ponegre§ti. Ca-1 strici in vreme ce te lauzi ca-i indrepti, va 
arata cuvantul mai limpede in continuarea lui. Dar pro- 
ba vadita ca sub masca indreptarii cauti mai degraba 
sa-i ponegre§ti este marea silinta ce ti-o dai de a nu lasa 
sa ne vina sub ochi scrierile tale, care ti se par ca sunt 
spre indreptarea noastra. E ca §i cand careva dintre doc¬ 
tor! ar spune ca a pregatit unui bolnav o bautura foarte 
folositoare, dar ar opri cu totul mtrebuintarea ei. De aici 
s-a vazut ca §tiai §i tu de mai inainte ceea ce s-a aratat 
acum pe fata, ca cele numite de tine leacuri sunt pline 
de venin. Deci §tiai de mai inainte ca nu vei ramane ne- 
descoperit cand ni se vor descoperi acestea. 

78. Dar, fara sa vrei, ne-au venit in mana aceste 
scrieri ale tale, la sfar§itul carora zici ca vrei sa sluje§ti 
spre indreptare in privinta celor ce ti le-a spus oareca- 
re dintre prietenii tai in chip gre§it despre cuno§tinta 
de Dumnezeu. lar ceea ce a spus in chip gre§it prie- 
tenul, spui ca-i aceasta: „Cei curati cu inima §tiu prin 
sfanta lumina ce apare in ei ca este Dumnezeu; §i ca 
este ca o lumina, mai bine zis ca un izvor de lumina 
intelegatoare §i nemateriala. lar cei ce nu s-au urcat 
pana la aceasta vedere privesc mereu pe Proniatorul 
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comun: in cele facute bune, insa§i bunatatea; in cele 
facute vii, insa§i viata §i, simplu, in toate, pe Cel ce 
este toate a§ezat mai presus de toate". 

lar aceasta zice filosoful ca nu e drept, §i il §tiu 
pe el ca a spus rau de acestea §i altadata. Gael nelu- 
and in seama cuvantul „ca" ce s-a adaugat la lumina 
cu mtelesul de pilda, a declarat ca spunem ca noi 
cunoa§tem ce fel de lumina este Dumnezeu. Dar odata 
ce noi am atras atentia la adausul „izvorul luminii" §i 
am dedus in mod concentrat ca „Dumnezeu este ca 
izvorul luminii", il mtrebam ce inteies are aici cuvan¬ 
tul „ca"? lar el a marturisit, fara sa vrea, ne§tiinta §1 
a cerut iertare. Gael nu e cu putinta a-1 intelege aitfei 
decat ca „oarecum ca"^'^. 

Dar acum a fost prins cu altceva: „Facandu-se vadit 
ca zice ca chiar celor mai vazatori Dumnezeu li Se face 
cunoscut numai din cele ce sunt (din fapturi), cuno§tinta 
lui Dumnezeu Invatata aici prin aratarea unei lumini 
intelegatoare, ca una ce e altceva decat cea din fapturi 
(din cele ce sunt), nu e nicidecum adevarata". 

La aceasta trebuie sa raspundem ca odata ce s-a 
facut vadit prin cele multe de mai sus ca Dumnezeu nu 
se cunoa§te numai din cele ce sunt (din fapturi), ci §i 
din cele ce nu sunt, in sens de depa§ire, adica din cele 
necreate^'\ dar §i prin lumina ve§nica §i aflata mai 

313. Remarcam sensul neliteral in care, dupa Sf. Qrigorie 
Falama, trebuie inteleasa lumina vazuta de isiha^ti fi de sfinti. 
Reaua vointa a lui Varlaam a persistat insa, cu toata explica- 
rea lui Palama, pana azi m adversarii catolici ai lui Palama §i ai 
traditiei rasaritene despre lumina dumnezeiasca pe care o vad 
sfintii §i care se vede prin ei. „Prietenul'' care i-a spus lui Varlaam 
acestea se pare ca este Palama. 

314. Aici Sf. Qrigorie Palama precizeaza care sunt „cele ce nu 
sunt" prin depa§irea celor ce sunt. Ele sunt cele necreate. Toate 
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presus de toate, care acum se daruie§te in masura unei 
arvune celor vrednici, iar m viata cea fara de sfar§it li 
va invalui la nesfar§it, in chip necesar e adevarata §i 
vederea aceasta; §i cel ce nu o recunoa§te pe aceasta 
ca adevarata a cazut din cuno§tinta dumnezeiasca. 

„Dar toata cuno§tinta lui Dumnezeu, zice, rezulta 
din cele din jurul Lui, nu din cele ale Lui". Dar unde 
spunem in cuvantul nostru ca aceasta aratare nu e din 
cele „din jurul Lui"? Caci o punem mai presus de cele 
ce sunt altfel, dar nu spunem nicidecum ca este din 
ceea ce este Dumnezeu. Insa poti afla pe cuvantatorii 
de Dumnezeu punand §i alte multe vederi mai presus 
de cuno§tinta de Dumnezeu cea din fapturi. Dar o de- 
osebesc pe aceasta de toate celelalte §i o cinstesc in 
mod eminent cu numele dumnezeiesc, ca pe singura 
aratare indumnezeitoare a lui Dumnezeu. 

Insa acum trebuie sa punem capat acestui cuvant 
prea mult intins, care se randuie^te in §irul celor sen¬ 
se pentru a respinge cele spuse de filosof in Cuvintele 
despre cuno§tinta. 


acestea „nu sunt" fata de cele create, care „sunt". Piu sunt pentru 
ca sunt mai presus de ceea ce cunoa§tem noi, care „suntem", 
dec! suntem creati, ca §i ceea ce cunoa§tem in mod natural. Mu e 
vorba dec! numai de o teologie negativa teoretica, ci de ceva cu 
mult mai pozitiv §i mai plin de existenta decat cele create. 
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Din Cuvantul Sfantului loan Gura de Aur 
la intaiul mucenic §tefan^‘^ 

nimic n-a nesocotit mucenicul in vointa de a 
urma Stapanului, ci a dovedit §i nerautatea sufle- 
tului §i barbatia rabdarii. De aceea se invrednice§te 
§i de vederea dumnezeiasca. „Caci privind, zice, la 
cer, a vazut slava lui Dumnezeu §i pe lisus stand 
de-a dreapta lul Dumnezeu" (Fapte 7, 55). lar cin- 
stea Mantuitorului este de a§a fel, ca mucenicul o 
pune mai presus de a mgerilor. „Caci privind, zice, 
la cer, a vazut slava lui Dumnezeu §i pe lisus stand 
de-a dreapta lui Dumnezeu"; a vazut deci nu numai 
slava §i locul ceior nevazutl, ci §i pe Insu§i Cel dorit, 
la Care a privi se tern §i o§tile ingere§ti (1 Petru 1, 
12). Caci acolo-§i atinte§te mucenicul ochiul, unde 
Heruvimii i§i acopera fetele; pe acelea le prive§te, 
la care Serafimii nu indraznesc sa caute (isaia 6, 
2). S-a urcat cu vederea la Tnaltimea nesfar§ita, s-a 
aratat prin aceasta mai sus decat Ingerii, mai inalt 
ca Stapaniile, dincolo de Scaune. Caci il atragea cu¬ 
vantul Stapanului, fagaduit de mai mainte: „Unde 
sunt Eu, acolo va fi §i slujitorul (diaconul) Meu" (loan 
12, 26). Acesta e cel dintai diacon al Mantuitorului, 
ca §i intaiul mucenic al nevointei, pe care vazandu-1, 
multi s-au facut §i ei mucenici. Caci §tefan e mult iu- 
bit de cei ce se nevoiesc. 

De aceea §i striga cu fapta msa§i, inalnte de 
Pavel: „Faceti-va urmatori Mie, ca §1 eu lui tlristos" 
(1 Cor. 11, 1). Caci e cu putinta §i de folos ceior ce 


315. P.Q. 59, 701 §.u. 
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voiesc. §i eu sunt mucenic §i m-am nevoit cel dintai 
dupa Stapanul §i am privit cel dintai cele ascunse in 
cer. Gael am vazut pe Fiul Tatalui §ezand de-a dreap- 
ta Tatalui §1 am vazut implinit cuvantul: „Zis-a Dom- 
nul Domnului meu: §ezi de-a dreapta Mea, pana ce 
voi pune pe du§manil Tai a§ternut picioarelor Tale" 
(Ps. 109, 1; Mate! 20, 44; Fapte 2, 35; Evr. 1, 13). 



AL ACELUIA§I 


Despre iinp^a§irea dumnezeiasca 
§i mdiimnezeitoare sau despre simplitatea 
dumnezeiasca mai presus de fire 

1. Sa cercetam acum ceea ce spun amandoP'® §i 
ceea ce pare sa prezinte o oarecare greutate. Caci zic 
catre noi: „Daca spuneti ca harul din sfinti e necre- 
at, nu pentru altceva, ci pentru ca se imparta§esc de 
Dumnezeu, intrucat toate creaturile se imparta§esc 
de Dumnezeu - caci prin toate strabate §i tuturor 
le imparta§e§te, unora existenta, altora pe langa 
existenta §i viata simtitoare sau rationaia sau 
intelegatoare harui va fi necreat pe seama tuturor, 
unora pentru a exista, altora pentru a vietui, iar alto¬ 
ra, pe langa acestea, §i pentru a rationa §i intelege". 

rioi, conglasuind cu sfintii, nu am voit sa le dam 
acestora nicio atentie aparandu-ne. Caci m dogmele 
cre§tinilor caiauze§te credinta, nu dovedirea. Dar pen¬ 
tru cei ce ar putea fi in§elati de afirmarile amagitoare 
ale acestora, trebuie sa-i mtrebam la randul nostru: 
Daca voi spuneti ca harul din sfinti e creat pentru fap- 
tul ca toate cele create se imparta§esc de Dumnezeu, 

316. „Amandoi" trebuie sa fie Variaam §i Achindin. Scrierea 
aceasta trebuie sa dateze din 1342 §i trebuie sa fie dintre primele 
dupa ce Achindin a preluat iupta impotriva iui Paiama, dupa ce 
Variaam, dezaprobat de Sinodui din 1341, a plecat definitiv in 
Occident. Paiama, referindu-se la Achindin, nu uita nici de Var¬ 
iaam, caci afirmarea despre caracterul creat ai haruiui o iuase 
Achindin de ia Variaam. Scrierea aceasta se cuprinde Tn ed. Hris- 
tou, tom. li, Salonic, 1966, pp. 137-163. 
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pentru voi toate se vor numi sfinte §i toata faptura se 
va indumnezei de catre voi; vor fi sfinte nu numai cele 
rationale, mai bine zis aceia dintre cei rational! care se 
imparta§esc de darul indumnezeitor al Duhului, ci §i 
cele nerationale §i pe langa acestea cele neinsufletite. 
§i ce-i daca unul se imparta§e§te de existenta §i de o 
viata mai inalta decat altul? Dupa judecata ta, pen¬ 
tru tine va fi mai sfanta albina decat musca §i mioara 
decat albina §i altele decat mioara §i omul mai mult 
decat acestea, poate chiar §i Isabela; §i, iara§i, furni- 
ca mai sfanta decat alta insecta sau, daca vrei, taurul 
sau elefantul sau altul dintre animale mai sfant decat 
berbecul, iar omul mai sfant decat acestea, chiar daca 
ar fi ca Ahab. Un astfel de sfant va fi §i cel ce va atra- 
ge pe voi prin dogme vrednice de dispret spre astfel 
de opinii vrednice de ras^^^ §i care e m mod vadit un 
du§man al Evangheliei lui Hristos^*®. 

317. Cred ca se face aluzie la Varlaam, care atrasese pe 
Achindin la mvatatura lui. 

318. Adversarii lui Palama respingeau argumentul lui, ca 
harul e necreat pentru faptul ca cel ce se imparta§e§te de el se 
imparta§e§te de Dumnezeu, cu argumentul ca atunci toate ar 
trebui sa se imparta§easca de harul necreat, pentru ca toate se 
imparta§esc de Dumnezeu m diferite grade. Palama le raspunde 
ca dupa aceasta judecata toate ar trebui sa fie sfinte in diferite 
grade. Prin aceasta pune temeiul unei deosebiri cu totul de alt 
ordin intre imparta§irea de har, de care se bucura credincio§ii, 
§i intre deosebirile Tmparta§irilor graduale de bunuri create, de 
care se bucura diferitele creaturi. Judecata simplista a lui Var- 
laam §i a aderentilor lui punea pe acela§i plan tmparta§irea de 
ceva necreat din Dumnezeu insu§i §i imparta§irile de bunuri cre¬ 
ate produse de Dumnezeu prin actele Lui creatoare, adica intre 
imparta^irea directa §i personala de Dumnezeu §i imparta§irile 
indirecte de anumite insu§iri produse prin acte creatoare de 
bunatatea Lui. E ca §i cand cineva ar pune pe acela§i plan faptul 
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2. Daca darul mdumnezeitor al Duhului din sfinti e 
Great e ceva ca o deprindere^'® sau imitare naturala, 
cum ne invata cel ce umbla printre noi tulburan- 
du-ne^^°, sfintii nu se indumnezeiesc mai presus de 
fire, nici nu se nasc din Dumnezeu (loan 1, 13), nici nu 
sunt duh ca unii nascuti din Duh (loan 3,6) §i nu se fac 
un duh cu Domnul, ca unii ce sunt alipiti de El (1 Cor. 
6, 17). In acest caz, tiristos n-a dat, numai cand a venit 
la noi §i numai celor ce cred in numele Lui, putere sa 
se faca fii ai lui Dumnezeu (loan 1, 12). Caci §i inainte 
de venirea Lui a existat ea in toate popoarele §i exista 
§i acum in cei credincio§i §i necredincio§i, daca El 
este in chip natural in noi. 

Dar asculta pe Cuviosul Maxim, care spune m 
Dialogul cu Pyrrhus: „§i Moise §i David §i toti cati au 
primit m ei lucrarea dumnezeiasca prin lepadarea 
trasaturilor omene§ti §i trupe§ti erau mi§cati de 
Duhul lui Dumnezeu"^^'. §i iara§i, in alt loc: „Chi- 
pul urcandu-se la arhetip §i fiind cucerit de lucrarea 
dumnezeiasca, mai bine zis facandu-se dumnezeu 
prin Tndumnezeire, se indulce§te mai mult de extaz 
decat de cele ce sunt §i se cugeta in el, pentru harul 
Duhului ce 1-a covar§it pe el"^^^. 


ca prime§te de la o persoana un lucru faurit de ea sau o prime§te 
pe ea insa§i, sau o putere ce iradiaza, prin iubire, din ea. Var- 
laam, ca reprezentant al scolasticii, inchidea toata viata lumii in 
ordinea creata. 

319. Teologia scolastica Tncepuse sa defineasca harul ca un 
habitus (deprindere) creat, chiar daca il numea in acela§i timp 
habitus supranatural. 

320. Cel ce facea aceasta acum era Achindin, urma§ul lui 
Varlaam. 

321. P.Q. 91, 297 A; in rom., PSB, vol. 80, pp. 325-326. 

322. Ambigua, P.Q. 91, 1076 C; in rom., PSB, vol. 80, p. 76. 
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3. Deci cei ce se indumnezeiesc nu se fac numai 
mai buni dupa fire, ci primesc lucrarea dumnezeiasca 
sau pe tnsu§i Duhul Sf^ant^^^. Aceasta o spune §i mare- 
le Vasile: „Cand gandim la demnitatea proprie Lui, 11 
vedem impreuna cu Tatal §i cu Fiul, iar cand ne gan¬ 
dim la harul lucrator in cei parta§i de El, spunem ca 
este in noi"^^^. 

Dar daca este §i in sfinti ca in toate fapturiie, iar 
ca Dumnezeu, dupa inteleptele nascociri ale voastre, 
creeaza §i in sfinti sfintenia cum le creeaza pe cele 
corespunzatoare in toate celelalte, ce nevoie mai era 
de Hristos §i de prezenta Lui?^^^ Ce nevoie mai e de 

323. Harul ridica pe cei ce-l primesc din ordinea creata, si- 
tuandu-i prin comuniunea nemijlocita cu Dumnezeu in ordinea 
necreata, mai presus de fire. 

324. Despre Sfantul Duh, 26, 63; P.Q. 32, 184 C; in rom., PSB, 
vol. 12, p. 78. 

325. E de fapt o teza a teologiei scolastice ca Duhul creeaza 
harul in noi, deci §i sfintenia in sfinti, cum creeaza cele corespun¬ 
zatoare in toate creaturile. Sfintenia nu e o calitate cu adevarat 
dumnezeiasca in sfinti, ci una tot creata. Sfantul ramane §i el in- 
chis total in ordinea creatului. Pe drept cuvant, Palama intreaba 
pe cei ce sustineau aceasta: Dar atunci de ce a mai fost nevoie 
de intruparea Fiului lui Dumnezeu? Hu putea crea Duhul Sfant 
harul in oameni §i fara inomenirea Fiului lui Dumnezeu? Sau din 
invatatura aceasta scolastica ar urma ca §i tot ce e deosebit in 
umanitatea lui Hristos e creat. Dar atunci de ce S-a mai intru- 
pat Fiul lui Dumnezeu, cand putea crea intr-o umanitate acestea 
fara sa Se mai faca El insu§i Subiectul sau ipostasul umanitatii 
asumate, fara sa-i comunice acesteia energiile Sale necreate? 
Darin umanitatea noastra Duhul lui Hristos face acela§i lucru ca 
§i in Hristos ca om: ne face subiecte ale energiilor necreate ale 
lui Dumnezeu, sau ale lui Hristos. Hristos ne-a scos dintr-o viata 
petrecuta exclusiv in granitele creatului. Conceptia despre harul 
creat sau face cu neputinta orice comunicare nemijlocita intre 
Dumnezeu §i lume sau le confunda in mod panteist. 
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Botezul in El §i de stapanirea §i de puterea ce ne 
vine din El? Ce nevoie mai e de Duhul suflat, trimis §1 
sala§luit de la inceput? Gael precum era in toate, era 
§i in noi. §1 va fi §i Dumnezeu, Care indumnezeie§te, 
a§a cum creeaza^^®. Dar marele Vasile spune lim- 
pede: „Daca Dumnezeu face acela§i lucru creand §i 
nascand, Hristos nu este prin aceea§i lucrare Creator 
§1 Parinte? Caci e Dumnezeu. §1 nu avem nevoie de 
mfierea prin Duhul Sfant"^^^. „§i impreuna ne-a scu- 
lat, zice Apostolul, §i impreuna ne-a a§ezat intru cele 
cere§ti, in Hristos lisus... Caci in har sunteti mantuiti, 
prin credinta. §i aceasta nu de la voi, caci al lui Dum¬ 
nezeu este darul; nu din fapte, ca sa nu se laude cine- 
va" (Efes. 2, 6-9). 

Tu insa ne fagaduie§ti mdumnezeirea numai din 
faptele imitarii naturale, spunand ca darul indumne- 
zeitor §i harul dumnezeiesc este imitarea din puterile 
firii. Dar „de nu are cineva Duhul lui Hristos, nu este 
al Lui" (Rom. 8, 9); §i „Duhul lui Dumnezeu locuie§te 


326. Dupa Tnvatatura scolastica a lui Varlaam §i Achindin nu 
e nicio deosebire intre lucrarea creatoare §i indumnezeitoare a 
lui Dumnezeu. Totul se indumnezeie§te prin creare, ceea ce in- 
seamna ca insa§i crearea e na§tere din Dumnezeu. Harul e §i el 
o putere creata data celui ce prime§te Tainele. Dar la ce le mai 
prime§te atunci? Conciuzia e sau mchiderea lumii in granitele 
hermetice ale creatului sau un panteism pur. 

327. Sf. Vasile, Contra lui Eunomie, 4, P.Q. 29, 697 A. Daca 
Tndumnezeirea e una cu crearea, nu mai e nevoie de o lucrare 
speciala a Sfantului Duh. Dar Duhul Sfant infiaza pe cei odata 
creati, ridicandu-i la un plan de vlaja superior, la viata comuna 
cu Dumnezeu. El ne ridica din planul creatiei in relatia nemij- 
locita cu Dumnezeu cel personal. El e dovada iubirii libere a lui 
Dumnezeu fata de noi, nemailasandu-ne sa traim ca simple crea- 
turi ale Lui. 
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intru noi" (ibid.); §i „toti am fost adapati dintr-un 
singur Duh" (1 Cor. 12, 13); §i „cel ce se alipe§te de 
Domnul este un singur duh cu El" (1 Cor. 6, 17); §i 
„Hristos locuie§te in inimile celor credincio§i prin 
Duhul" (Efes. 3, 16-17); §i „ascultand cuvantul 

adevarului, in care am §i crezut, am fost pecetluiti 
in Duhul cel Sfant al fagaduintel, care este arvuna 
mantuirii noastre" (Efes. 1, 13-14); §1 „intru aceasta 
cunoa§tem ca ramanem intru El §1 El intru nol, ca din 
Duhul Lui ne-a dat noua" (1 loan 4, 13); §1 „n-atl luat 
duh de roble, cl Duhul infierii" (Rom. 8, 15). 

4. lar tu declari ca numai de creaturl se imparta§esc 
§1 numai pe ele le vad §1 cel ce, din pricina curatiei 
celei mai depline a inimii, vad llmpede §1 patimesc 
stralucirea lul Dumnezeu §1 prlmesc pe Fiul, Care 
vine sa-§i faca sala§ impreuna cu Tatal intru el §1 sa 
11 Se arate pe Sine lor potrivlt fagadulnfel. Ce spui, 
omule? Socote§tl ca Duhul lui Hrlstos, Duhul lui Dum¬ 
nezeu, Duhul cel Sfant al fagaduintel, arvuna 
mo§tenlrii sflntilor, Duhul infierii, fagaduinta Duhu- 
lui, pe care luand-o Fiul de la Tatal a daruit-o celor ce 
cred in El, Duhul varsat peste robli §1 roabele lul Dum¬ 
nezeu din Duhul Lul, dupa proorocul loll (loll 3, 1), e 
creatura §1 imltare naturala, §1 pe cel ce nu voiesc sa 
huleasca ca tine ii declari, umbland din loc in loc, rau 
credincio§i? Mu te ru§inezi, omule, de Apostolul care 
zice ca „trupurile voastre sunt blserica a Duhului, Care 
locuie§te intru voi"? (1 Cor. 6, 19); §1 iara§l: „sunteti bi- 
serlca lui Dumnezeu §1 Duhul lui Dumnezeu locuie§te 
in voi" (1 Cor. 3, 16)? Oare a binevolt vreodata inainte 
sa cinsteasca locuinta robului cu numele de blserica? 
lar daca e in nol ca in toate, flecare dintre animalele 
necuvantatoare§i dintre flare §idintrecelecesetarasc 
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pe pamant e biserica lui Dumnezeu. Hu mai spun ca §i 
in elinii ce le cinstesc pe acestea §i in ceilalti cinstitori 
ai lor. In zadar li mai lauda in acest caz Apostolul pe 
credinclo§i pentru acest fapt, §i anume pe cei cercati: 
„Oare nu §titi ca sunteti biserica lui Dumnezeu §i Du- 
hul lui Dumnezeu locuie§te in voi" (1 Cor. 3, 16), „de 
nu cumva sunteti necercati" (2 Cor. 13, 5). 

5. Dar „I1 impartiti, zice, pe Duhul dumnezeiesc, 
spunand ca e subordonat, necreat §i supraordonat, 
§i masurati pe Dumnezeu, spunand ca unul dintre 
sfinti prime§te un bar mai mare, altul unul mai mic; 
§i aceasta nu e asemanarea cu Dumnezeu ce §i-o 
ca§tiga fiecare prin imitare, ci altceva decat aceasta 
care vine de sus §i e dar §i necreat". 

Impotriva cui le spui acestea? Impotriva noastra 
sau a proorocului, mai bine zis impotriva Dum- 
nezeului proorocilor. Care a spus prin unul din ei: 
„Voi varsa din Duhul Meu peste tot trupul" (loil 3, 1); §i 
impotriva Apostolului, care vorbe§te de: „impartirile 
Duhului Sfant" (Evr. 2, 4); §i a lui Dionisie, care scrie 
limpede: „Unul este Cel pe care toti cei ce au acela§i 
chip Tl doresc, dar din care nu se imparta§esc in chip 
unitar, macar ca este Unul, ci imparte fiecaruia cele 
dumnezeie§ti potrivite lui impreuna cu implinirea 
dupa vrednicie"^^®. 

Deci nu Duhul e impartit §i masurat, ci mai 
degraba El masoara pe cei ce se imparta§esc, intrucat 
Se imparte pe Sine fiecaruia dupa vrednicie, potrivit 
dreptatii Sale mantuitoare §i vindecatoare. Propriu-zis, 
El nu Se imparte, ci lumineaza neimpartit, dar noi 
nu-L putem cuprinde intreg^^®. 


328. lerarhia bisericeasca 1, 2, P.Q. 3,373 B. 

329. Taina acestei impartiri neimpartite implica taina carac- 
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6. Acestea s-au scris §i despre Pavel pe scurt, cand 
i-a vorbit marea lumina, invaluindu-1 ca un fulger (Fap- 
te 9, 3; 26, 13). lar cei ce au urcat impreuna cu Dom- 
nul pe munte au vazut slava Lui „nu intreaga, ca sa 
nu piarda, impreuna cu vederea, viata"^^. Deci nu e 
numai neimpartit Duhul in cei impartiti, ci Ti §i une§te 
pe cei ce se imparta§esc dupa puterea lor, ca o putere 
unificatoare, §i-i inalta spre unitatea §i simplitatea in- 
dumnezeitoare a Tatalui, Care-i aduna. Astfel, ie§ind cu 
bunatate pentru unirea celor proniati §i inmultindu-Se, 
Duhul ramane inlauntrul Sau msu§i dupa puterea cea 
mai presus de fire^^'. Chiar daca aceasta revarsare §i 
trimitere §i inaintare este aratare - „caci fiecaruia i s-a 
dataratarea Duhului spre folos" (1 Cor. 12,7) -, se poa- 
te spune ca Duhul Se imparte, masurandu-§i aratarea 
dupa masura celor ce se unesc cu El in chip tainic? §i 
daca niciodata nu Se arata in chip desavar§it, aceasta 
fiind tuturor fara de folos, ci depa§e§te in chip nesfar§it 
toata aratarea §i intelegerea, se poate spune ca Se im¬ 
parte §i Se compune din ceva subordonat §i ceva su- 
praordonat? Mu intelegeti, voi cei intru toate infelepti, 
nici faptul ca ceea ce se arata sau se cugeta sau se 

terului personal al Duhului. Oricine dore^te mtregimea unitara 
a persoanei iubite, dar o prime§te atat cat poate. O prime§te in¬ 
treaga, pentru ca persoana iubita i se daruie§te intreaga, dar o 
prime§te cat poate, pe cat de mare este iubirea lui primitoare. 
Unul o prime§te mai mult, altul mai putin, §i unul mai mult dupa 
un aspect, altul mai mult dupa un alt aspect, dupa capacitatea 
sa de iubire §i deci de primire. 

330. Stihira a treia de la Litia din 6 august. 

331. O asemanare avem in faptul ca persoana iese spre cei 
cu care comunica, dar ramane, ca izvorul unitar al manifestarilor 
sale, neimpartita in sine insa§i, de§i in acela§i timp se comunica 
intreaga prin fiecare manifestare §i mai multora deodata. 
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imparta§e§te de Dumnezeu nu e parte a Lui, ca sa su- 
fere Dumnezeu vreo impartire cum ziceti voi, ci intreg 
Se arata §i nu Se arata, Se mtelege §i nu Se intelege, Se 
imparta§e§te §i ramane neimparta§it?^^^ 

7. lar daca, dupa marele Dionisie, „indumnezeirea 
este asemanarea §i unirea cu Dumnezeu"^^^, cum am 
admite ca mdumnezeirea este imitare naturala? lioi 
avem nevoie de asemanare ca sa fim in armonie cu 
unirea aceea prin care se savar§e§te indumnezeirea. 
Caci fara unire, asemanarea nu ajunge pentru indum- 
nezeire. lar asemanarea de care avem nevoie este 
aceea care ne vine din lucrarea §i pazirea poruncilor 
dumnezeie§ti, care nu se savar§e§te numai prin imi- 
tarea naturala, ci din puterea Duhului, care ne vine 
prin sfintita na§tere a noastra din nou de sus §i se 
intipare§te in chip negrait in cei botezati. Prin aceasta, 
cei ce „nu din sange, nici din pofta barbatului, nici din 
pofta trupului, ci de la Dumnezeu s-au nascut" (loan 
1, 13), ca ni§te copii de curand nascuti, „pot ajunge 
la masura plinatatii lui Hristos" (Efes. 4, 13). „nu va 
cunoa§te ceva din cele primite de la Parinti, nici nu va 
lucra cel ce nu are exlstenta in chip dumnezeiesc"^^"^. 

332. Afirmarii simpliste a adversarului ca Dumnezeu sau nu 
Se arata §i nu Se daruie§te deloc, sau Se arata §i Se daruie§te in¬ 
treg, Palama li opune tntelegerea vie a tainei persoanei §i a modu- 
lui dialectic in care ea pe de o parte se arata §i se daruie§te intrea- 
ga, pe de alta, nu se poate primi intreaga. Dumnezeu ca Persoana 
iubitoare Se manifesta §i Se darule§te intreg in fiecare lucrare mai 
presus de fire, dar totodata ramane neimpartit tn Sine insu§i sau 
ramane ca intreg neimpartit §i neimparta§it. Caci chiar persoana 
umana se vede §i nu se vede intreaga in orice act §i manifestare a 
ei, sau se daruie§te ca intreg §i ramane ca intreg nedaruit. 

333. lerarhia hisericeasca, 1, 3, P.Q. 3, 376 A. 

334. Op. cit, 2, 1, P.Q. 3, 392 B. 
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Invata deci, o, iubitule, ca mdumnezeirea e de la 
inceput mai presus de fire. Mid la inceput nu urea fi- 
rea de la ea insa§i. Cum ar fi atunci sfar§itul ei natu¬ 
ral §i Great? §1 daca prin mceputul propriu ei e mult 
deasupra imitaril naturale, cum va fi imitarea, odata 
desavar§ita, naturala? Boteaza §i loan al lui Zaha- 
ria. Dar numai m apa (Mate! 3, 11; Marcu 1, 8; Luca 
3, 16; loan 1, 26, 31-33; Fapte 1, 5; 11, 16). Boteaza §i 
lisus, Fiul lui Dumnezeu, dar m apa §i m Duh (loan 
3, 5). Care e adausul? Numai numele? Nicidecum. Ci 
e insu§i harul §i puterea indumnezeitoare, lnsu§i Du- 
hul Sfant varsat in cel botezat, nu dupa fiinta, ci dupa 
harul care porne§te din El, prin harul sfintenlei, aflat 
prin fire in El. lar daca acesta este creatura §i noi, cei 
ce ne-am imparta§it de el, ne-am imparta§it de ceva 
creat, cum mai e necreat Duhul Sfant?^^® 

8. Dar daca spunem cu Atanasie cel Mare ca „ne fa- 
cem parta§i de firea dumnezeiasca prin imparta§irea 
de Duhul, ar fi nebun cel ce zice ca Duhul este din 
fire creata, §i nu din cea a lui Dumnezeu"^^®. §i cum 
Hristos, Fiul lui Dumnezeu, botezand §i EF^^ in 
credinta, ca §i loan, §i sadind in cei botezati putere 


335. In doctrina scolastica reprezentata de Varlaam §i Achin- 
din, harul nu e raza a iubirii ce porne§te din Duhul Slant, ci ceva 
creat. Dar atunci sau nu porne§te din Duhul, caci in acest caz ar fi 
creat §i Duhul, sau s-ar pune intrebarea cum ni se mai daruie§te 
prin har tn mod special Duhul Sfant? Duhul nu mai e m acest 
caz propriu-zis ca Persoana in harul ce ni se daruie§te. Nu mai 
intram Tntr-o legatura nemijiocita cu El. 

336. Epistola irxtai catre Serapion 1, 24, P.Q. 26,585 C-588 A; 
in rom., PSB, vol. 16, p. 53. 

337. Palama se refera la loan 3, 22, unde se spune ca lisus 
boteza §i El. Dar in loan 4, 2, se adauga: „de§i lisus nu boteza, ci 
ucenicii Lui". 
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§i har, e Cel „randuit", dupa Pavel, adica cunoscut §i 
marturisit „Fiul lui Dumnezeu in putere, dupa Duhul 
sfinteniei §i al invierii" (Rom. 1, 4)? 

Ce e dec! puterea lui Dumnezeu care s-a aratat §i 
L-a dovedit pe lisus Fiul lui Dumnezeu? Oare creatura? 
§i cum a fost recunoscut ca fiind Fiul lui Dumnezeu, 
din pricina ei?^^® §i sa nu mai socotim puterea care a 
curatit pe iepro§i, a luminat pe orbi, a mdreptat pe cei 
garbovi, a vindecat pe slabanogi - caci ar fi o miopie 
fariseica a privi intai la aceea -, ci pe cea care a dezle- 
gat mai mtai in chip nevazut lantul pacatelor§i a facut 
loc Duhului sfinteniei §i a mdreptat§i luminat pe omul 
dinlauntru §i a inviat prin unirea cu Dumnezeu din 
morti §i a facut sufletui sa vietuiasca dumnezeie§te §i 
a dat viata dumnezeiasca §i cu adevarat existenta a lui 
Dumnezeu. Caci invierea trupului urmeaza mvierii su- 
fletului, precum §i moartea a urmat la inceput mortii 
sufletului. lar moartea sufletului este mstrainarea de 
viata in Dumnezeu^^®. §i aceasta este moartea cea cu 
adevarat cumplita. 

lar cea de dupa aceea, adica a trupului, e atotdorita. 
Caci e un semn al iubirii de oameni a lui Dumnezeu^"^®. 
De ea se va lipsi, vai, ceata celor osanditi la judecata 
viitoare. Caci celor ce nu s-au folosit bine de talantul 
harului dumnezeiesc, dat de Dumnezeu, le ramane o 

338. negarea aratarii harului necreat sau a puterii nemijlo- 
cite a lui Dumnezeu are consecinte din ceie mai nefaste pentru 
insa§i credinta ca Hristos a fost Fiul lui Dumnezeu cel intrupat 
Prin ce s-a mai dovedit El ca atare daca nimic necreat nu se arata 
in lume §i m umanitatea noastra prin El? 

339. Sf. Vasile cel Mare, Omilia: Ca Dumnezeu nu este cauza 
relelor, VII, P.Q. 34, 375 A; in rom., PSB, vol. 17, p. 443. 

340. Teofil al Antiohiei, Catre Autolic, 2, 26, P.Q. 6, 1092 
C-1093 A; in rom., PSB, vol. 2, p. 314. 
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inviere unita in veci cu acea a doua moarte, cum ne-a 
descoperit loan in Apocalipsa (Apoc. 20, 14 §i 21, 8), 
care e mai rea ca moartea. lar daca aceia traiesc fara 
de moarte §i in acela§i timp sunt morti, sunt multi 
care traiesc §i aici morti, cum a aratat Domnul vietii §i 
al mortii (Matei 8, 22). ’ 

Exista deci §i o moarte a sufletului, macar ca 
dupa fire acesta ramane nemuritor. Cum va trai, deci, 
imparta§indu-se de viata creata? El e mai degraba mort 
traind aceasta viata. Deci trebuie sa se imparta§easca, 
daca vrea sa invie la o viata mai inalta, de viata ne- 
muritoare, de aceea care nu se desparte de DuhuF"^'. 
De aceea zice Vasile, care s-a imparta§it de aceasta §i 
vorbe§te din experienta: „§i viata pe care o comunica 
Duhul din Sine in alt ipostas nu se desparte de El, ci 
are §i El in Sine viata, §i viefuiesc dumnezeie§te §i cei 
ce se imparta§esc din El, ca unii ce au dobandit viafa 
dumnezeiasca §i cereasca"^''^^. 

341. riumai Duhul dumnezeiesc cel necreat da viafa nemu- 
ritoare, cu adevarat vie. Fara Duhul, sufletul, nemuritor prin fire, 
va trai o viata nemuritoare moarta, care e lucrul cel mai cumplit. 

342. Contra lui Eunomie, 5, F.Q. 29, 111 B. Duhul, ca ipos¬ 
tas suprem al vietii, comunica viata nemuritoare §i cu adevarat 
vie altui ipostas, aitei persoane. Caci daca e propriu persoanei 
sa comunice viata sa aiteia, cu atat mai mult e propriu acest 
lucru Duhuiui Sfant, Persoana comunicanta suprema. Prin 
aceasta comunicare neincetata de viata dumnezeiasca de la 
Persoana nemuritoare §i cu adevarat vie, devine §i ramane §i 
persoana omeneasca Tntr-o viata nemuritoare cu adevarat §i de- 
plin vie daca se deschide comunicarii Duhuiui. Altfel, persoana 
omeneasca ramane nemuritoare, dar nu cu adevarat vie. Duhul 
§i acele persoane au prin comuniune o singura viata, cea dum¬ 
nezeiasca, nemuritoare §i cu adevarat vie. in afara de Duhui §i 
de viata Lui, necreata, de Sine existenta §i nesecata, comunicata 
noua, nu exista viata personala nu numai nemuritoare, ci cu 
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9. Dar vrei sa invatam cu toata limpezimea §i aceas- 
ta, ca cei ce s-au mvrednldt sa se indumnezeiasca pri- 
mind pe Duhul Sfant insu§i, nu-L primesc dupa fiinta, 
ci dupa luminarea §i harul necreat? Asculta pe cel ce 
zice: „Scopul ierarhiei este asemanarea unirea, pe 
cat e cu putinta, cu Dumnezeu, care li face pe cei ce-I 
urmeaza chipuri dumnezeie§ti, oglinzi atotstravezii §i 
nepatate, primitoare ale raze! luminii incepatoare §i 
ale obar§iei dumnezeie§ti"^'^^. 

lar daca fiind Unul Cel ce Se imparta§e§te tuturor, 
nu se imparta§e§te unitar, ci in mod felurit, ce va 
impiedica §i pe sfinti §1 pe cei ce nu sunt sfinti sa se 
imparta§easca de Dumnezeu, dar sa existe o deose- 
blre a acestor imparta§iri, una fiind necreata, §i alta 
creata? Sau daca pe Atanasie cel Mare, care zice „un 
Dumnezeu Tatal" sau inceputul tuturor, dupa Apos- 
tol (1 Cor. 8, 6), „dar Cuvantul e din El in chip nas- 
cut, §i Duhul din El in chip purces"^‘^^ daca, deci, 1-ar 
intreba cineva: Cum socote§ti - dupa ce ai afirmat 
ca toate sunt din Tatal - numai pe Fiul §i pe Duhul 
Dumnezeu adevarat §i nedespartit de El?, i-ar ras- 
punde indata ca pentru deosebirea de subzistenta 
(5ia xfiv tfjq VTtdp^eox; 6ia(popdv), caci Fiul §i Duhul sunt 
din Tatal ca straluclrea §i raza din lumina^^^ anume 
prin subzistenta de Sine (a-DGvTtoaxaxoq). 

adevarat §i deplin vie. O viata de continut creat, desigur creat 
§i el prin Duhul, e mereu cu lipsurile creatului, deci intr-un fel 
moarta, de-o monotonie insuportabila. 

343. Dionisie AreopagituI, lerarhia cereasca 3,2, P.Q. 3, 165 A. 

344. Pseudo-Atanasie, Dialog despre Sfanta Treime, 1,5, P.Q. 
28, 1125 A. 

345. Sf. Atanasie, Contra arienilor, 1, 20, P.Q. 26, 53 B; in 
rom., PSB, vol. 15, p. 180. 
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Tot a§a vom zice §i noi ca de§i toate se imparta§esc 
de Dumnezeu, dosebirea intre imparta§irea sfintilor §i 
celelalte e foarte mare. Cad spune-mi de ce, dintre cele 
ce se imparta§esc de Dumnezeu pentru a vietui sen- 
sibil sau rational sau intelegator, nu este §i nu se spu- 
ne de viata nid uneia ca este m chipul dumnezeiesc §i 
indumnezeita, nid ca vreuna este dumnezeiasca sau 
patrunsa de Dumnezeu, sau purtatoare de Dumnezeu, 
sau, mai bine zis, ca e Dumnezeu, daca nu e dintre cele 
indumnezeite? lar cele ce prin fire au numai viata dupa 
simturi, sau sunt chiar lipsite cu totul de simtire, nu se 
intampla niciodata sa vietuiasca dumnezeie§te, macar 
ca §i ele se imparta§esc de Dumnezeu. 

10. Vezi ca de§i in toate este Dumnezeu §i toate 
se tmparta§esc de Dumnezeu, El este numai in sfinti 
§i numai ei se imparta§esc de El in inteles propriu? §i 
astfel un lucru e sigur §i adevarat: ca precum sunt §i se 
numesc mulfi dumnezei, dar noua ne este un singur 
Dumnezeu adevarat; precum sunt §i se numesc multi 
fii ai lui Dumnezeu, dar noi propovaduim un singur Fiu 
al lui Dumnezeu cu adevarat, pentru ca este §i Unul- 
Mascut, tot a§a, fiind multi, ba mai bine zis toti cei ce 
se imparta§esc de Dumnezeu, singuri sfintii se zic ca 
se imparta§esc de Dumnezeu §i de Hristos. „Caci e cu 
neputinta, zice Pavel, ca cei ce s-au luminat §i au gustat 
din darul ceresc §i s-au facut parta§i de Duhul Sfant" 
(Evr. 6,4) sa fie ca §i inainte de a se fi imparta§it. Dar §i 
Domnul fagaduie§te ca va veni §i-§i va face sala§ la cei 
ce-L iubesc pe El §i sunt iubiti de El (loan 14, 23), desi- 
gur cum nu era §i nu locuia mai inainte in ei. 

Apoi cei ce sunt indumnezeiti trebuie sa aiba 
multa asemanare cu Dumnezeu, iar cei mfiati multa 
asemanare cu Fiul. Deci precum numai Dumnezeu 
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este, numai El unul vietuie§te, El unul e sfant, El unul 
e bun, „singur avand nemurirea §1 locuind in lumina 
neapropiata" (1 Tim. 6, 16), macar ca multi sunt cel 
ce sunt §1 vietuiesc, fiind sfinti §1 buni §i nemuritori 
§1 locuind in lumina §i m locul celor vii, a§a §1 sfintii 
singuri sunt cei ce se imparta§esc de Dumnezeu, de§i 
toti se imparta§esc in oarecare fel. 

11. Recuno§ti ca o a§a de mare deosebire de 
imparta§ire ajunge ca sa ne infati§eze imparta§irea 
celor ce vietuiesc dumnezeie§te ca necreata? Dar §1 
Pavel a spus: „nu mai vietuiesc eu, ci Hristos vietuie§te 
in mine" (Qal. 2, 20). Apoi §1 Maxim a spus despe sine 
§i despre cei ca el ca „nu poarta m el viata vremelnica, 
care are inceput §i sfar§it, ci pe cea dumnezeiasca §i 
ve§nica a Cuvantului ce locuie§te in §i iara§i: 

„Viata dumnezeiasca §i neinteleasa, de§i da bucuria 
de ea celor ce se imparta§esc de ea prin bar, dar nu da 
intelegerea. Caci ramane pururea neinteleasa chiar §i 
in imparta§ire celor ce se bucura de ea; caci are dupa 
fire, ca una ce e nefacuta, necuprinderea"^^^. iara§i: 
„E1 daruie§te ca rasplata celor ce asculta de El in- 
dumnezeirea nefacuta"^^®. lar indumnezeire nefacuta 
nume§te „luminarea enipostatica, care nu are facere, 
ci e o aratare neinteleasa in cei vrednici"^'*®. 

346. Ambigua, P.Q. 91, 1144 C; in rom., FSB, vol. 80, p. 144; in 
FSB, vol. 80, p. 144. 

347. Raspunsuri catre Talasie, 61, Scolia 18, F.Q. 90, 644 D 
- 645 D; Filoc. rom., ed. cit, vol. 3, p. 395. 

348. Ibidem. 

349. Ibidem. „Luminarea enipostatica" e luminarea care are 
ca ipostas sau ca Fersoana din care porne§te §i Tn care i§i are 
fundamentui §i izvorul pe Dumnezeu Cuvantul. Ea e manifes- 
tarea Fersoanei supreme, ve§nice §i inepuizabile. La viata astfei 
luminata ajunge persoana umana prin saltui credintei, dar §i al 
darului lui Dumnezeu, peste ceea ce reprezinta viata naturala. 
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12. lar Atanasie cel Mare zice: „Cand suntem 
numiti parta§i de Hristos §i parta§i de Dumnezeu, 
se arata mirui §i pecetea care nu e din firea celor 
facute"^^°. iara§i: „Aceasta este iublrea de oamenl 
a lui Dumnezeu, ca al carora este Facator, al acelora 
Se face pe urma §i Parinte"^^'. §i Se face cand oamenii 
creati de El primesc „in inimile lor Duhul Fiului care 
striga: Awa, Parinte!" (Qal. 4, 6; Rom. 8, 15). Altfel nu 
s-ar face fii, cei ce sunt prin fire creaturi, daca nu ar 
primi Duhul Celui ce este prin fire §i cu adevarat^“. De 
aceea „Cuvantul trup S-a facut" (loan 1, 14), ca sa faca 
omenescul primitor al Dumnezeirii"^^^. §i iara§i: „Pre- 
cum a fost fagaduit apostolilor Duhul §i puterea Celui 
Preainalt, a§a §i Fecioarei". lar marele Vasile iti cere sa 

350. Epistola intai catre Serapion, 24, P.Q. 26, 585 BC; tn 
rom., PSB, vol. 16, p. 53. 

351. Ibidem. 

352. E un salt chiar pentru Dumnezeu de la a fi Creator, a fi 
al acelora§i §i Parinte; un salt in iubire. Creatorul produce din 
nimic §i tine pe cel creat tntr-o distanta, necomunicandu-i-Se. 
Parlntele da viata din Sine. El Tnfaptuie§te iubirea deplina intre 
Sine §i creaturi. Acestea trebuie sa fie §i creaturi, §i fii, ca sa se 
arate deplin iubirea Sa, care face din creaturile din nimic fii ai 
Sai. Creatura trebuie sa primeasca viata necreata, ca sa devina 
fiu al lui Dumnezeu. 

353. Omenescul nu se putea face purtator al Dumnezeirii ca 
subiect ce §i-o face pe aceasta proprle, de§i e dar, decat daca 
a primlt in prealabll ipostasul Cuvantului, care este ipostas al 
Dumnezeirii, ca ipostas propriu (Sf. Atanasie, Contra arienilor, 
II, 59, P.Q. 26, 273 A; Tn PSB, vol. 15, p. 296 §.u.). In Hristos u§ile 
omenescului s-au deschis, fara ca el sa fie distrus. Lumina §i 
viata dumnezeiasca au patruns Tn el Tn toata deplinatatea. Caci 
voia noastra, devenind voia Cuvantului Tntrupat, n-a mai opus 
nicio rezistenta voinfei de curatie §i de iubire a lui Dumnezeu. 
Dimpotriva colaboreaza deplin. 
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te fad „prin Duhul Sfant parta§ al harului lui Hristos, sa 
fii fiu al luminii, sa te imparta§e§ti de slava ve§iiica"^®^. 
§i iara§i: „Cel mi§cat prin Duhul Sfant cu o mi§care 
ve§nica s-a facut numai sfant. Cad sala§luindu-Se 
Duhul m el, omul are in sine vrednida proorocului, a 
apostolului, a Tngerului, a lui Dumnezeu, cata vreme 
inainte era pamant §i cenu§a" (Fac. 18,27p^. §i iara§i: 
„Cad nu pentru ca ia pe rob, se face din rob fiu, nici 
pentru imparta§irea de rob indrazne§te sa numeasca 
pe Dumnezeu, Tata"^^®. §i iara§i: „Cele dupa chip se 
imparta§esc de Facatorul, iar aceasta se face prin Du¬ 
hul. Cad toate cele facute sunt nefericite, fiind lipsite 
de Dumnezeu §i de slava Facatorului dupa firea lor 
creata, daca nu se imparta§esc de Dumnezeire. Cad e 
nevrednic cuvantui despre Dumnezeu al celui ce vede 
goala §i pustie faptura Lui. Dar nici creatura nu e atat 
de nevrednica, nici Dumnezeu atat de lipsit de pu- 
tere, ca sa nu trimita sfanta Lui daruire fapturilor"^®^. 

354. Despre Sfantul Duh XV 26, P.Q. 32, 132 B; in rom., PSB, 
vol. 12, pp. 50-51. 

355. Duhul Sfant, Cel ce are in Sine viafa ve§nica, sala§Iuindu-Se 
in omul credincios, li da §i acestuia viafa ve§nica, fara inceput §i 
fara sfar§it, caci Se face Duh al acestuia, prin dar, precum e Duhui 
iui Hristos. Un astfei de om se tmparta§e§te de o viata pe care o 
simte ca n-a inceput §i nu va avea sfar§it, caci este inepuizabiia. 
El dobande§te in sine toate demnitatile ce le poate avea omul cre¬ 
dincios in Duh: de prooroc, de apostol, de inger sau de vestitor al 
lui Dumnezeu, caci el veste§te pe Dumnezeu, iradiindu-L din sine. 
Devine chiar dumnezeu dupa har, caci Subiectui lui e Duhul, Care 
e Dumnezeu, sau subiectui sau s-a penetrat de Subiectui Duhului 
(Pseudo-Vasile, Contra lui Eunomiu, 5, P.Q. 29, 769 B). 

356. Hu pentru ca a luat ca rob un ipostas de rob, Se face din 
rob Fiu, ci fiindca fiind Fiu ramane Fiu §i dupa intrupare (ibidem, 
col. 741 B). 

357. Pseudo-Vasile, Contra lui Eunomie, 5, P.Q. 29, 724 AB. 
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iara§i: „Zidirea e noua iara§i cand se imparta§e§te 
de Duhul, din lipsa Caruia s-a invechit"^^®. „Caci trebu- 
ie sa conlucreze cu noutatea de la inceput mnoirea §i 
contributia de acum. Cad a scos iara§i la iveala chi- 
pul, intrucat Cel ce a suflat nu e altul decM Cel ce a 
suflat la inceput, cl insu§i Acela prin care s-a dat insu- 
flarea, atunci odata cu sufletul, acum in suflet"^^^. lar 
Sfantul loan Qura de Aur, laudand harul dumnezeles- 
cului Botez, zlce: „Atunci omul s-a facutspre suflet viu 
(Fac. 2, 7), lar acum, spre duh de viata facator" (1 Cor. 
15, 45). E mare deosebirea. Cad sufletul nu daruie§te 
altuia viata, dar Duhul nu vietuie§te numai, ci procura 
§i altora aceasta. Astfel apostolii au mviat§i mortii"^®°. 

13. Acestea le infati§eaza mai pe larg §i dumne- 
zeiescul Chiril, respingand pe cei ce spun ca dumne- 
zeiasca insuflare s-a facut omului drept suflet. Cad 
incheind cuvintele sale, zlce; „lar ceea ce s-a insuflat 
din El se intelege ca este propriu al Lui, al fiintei Lui. 
Deci cum s-ar fi schimbat Duhul din Dumnezeu in fi- 
rea sufletului? A§adar, animalul a fost insufletit prin- 
tr-o putere negraita, §i prin asemanarea cu El s-a facut 

358. Ibidem, 728 A; Cf. Despre Sfantul Duh, 19, 49, P.Q. 32, 
157 BC; in rom., PSB, vol. 12, p. 64. 

359. Ibidem, 729 A. Chipul cere relatia lui cu modelul, relatie 
de la persoana la Persoana. 

360. Omilii la loan, 25,2; P.Q. 59, 150. Duhul raspande§te din 
Sine viata In cei ce vor sa o primeasca, pentru ca e Duhul vietii 
nesfar§ite a lui Dumnezeu. De aceea o raspande§te chiar din oa- 
menii In care se sala§luie§te, intrucat S-a Intiparit ca Subiect in 
subiectul lor. Din ace§tia iradiaza viata cum nu iradiaza din oa- 
menii care sunt numai suflete§ti. In care e o viata stinsa, oricat 
ar fi ei de inteligenti §i de puternici In sensul lumesc. Ace§tia au 
o anumita viafa in ei. Dar aceasta viata e oarecum moarta §i nu 
are puterea iradierii, nu are jarul care iradiaza caldura. 
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ceea ce avea in fire sa fie: bun §i drept §i capabil de 
toata virtutea. Dar s-a §i sfintit, aratandu-se parta§ 
al Duhului dumnezeiesc. Aceasta e ceea ce a pier- 
dut prin pacat"^®*. Unde sunt cei ce spun ca darul in- 
dumnezeitor al Duhului e o lucrare creata §i naturala, 
nu o lucrare dumnezeiasca §i negraita §i in mod 
negrait sadita? Caci §1 Sfantul Maxim zice: „Patimim 
indumnezeirea, ca fiind mai presus de fire, dar nu o 
producem"®®^. §i iara§i: „nimic dupa fire nu produce 
indumnezeirea"^®^. 

14. Dar sa revenim de unde am pornit §i sa ducem 
cuvantui mai departe. Deci nimic nu ne impiedica sa 
spunem ca precum „nimeni nu este bun fara numai 
Dumnezeu"(Matei 10, 18),tota§animic§inimeninuse 
imparta§e§te de Dumnezeu decat numai cei bunl dln- 
tre mgeri §i aceia dintre oameni care au primit iara§l 
m mod tainic in suflet insuflarea dumnezeiasca, care 
s-a departat de la Adam pentru nesocotirea poruncii 
dumnezeie§ti. A§ intreba cu placere pe cel ce respin- 
ge aceasta parere: Oare nu e cu totul necesar pentru 
a se putea imparta§i cineva de altceva sa aiba in el 
o imparta§ire de mai mainte §i sa fie m sine ceva de 
mai inainte? Deci cele ce vietuiesc prin imparta§irea 
de Dumnezeu m chip sensibil sau rational sau 
intelegator, de ce simtire s-ar fi bucurat, sau de ce 
ratiune sau minte, pana ce nu se imparta§isera inca 

361. Impotriva antropomorfitUor, 2, P.Q. 76, 1081 AB. Dupa 
Sf. Chiril deci, prin insufiarea dumnezeiasca, pe de o parte, s-au im- 
primat potentele moraie aie sufietuiui, pe de aita, i s-a dat puterea 
de a fi sfant. Aceasta arinsemna: s-a facutsufiet uiu. Caci fara insu¬ 
fiarea haruiui dumnezeiesc plin de viata, sufietui e mort. 

362. Raspunsuri catre Talasie, 22, P.Q. 90, 90, 324 A; Filoc. 
rom., voi. 3, ed. cit, pp. 102-103. 

363. Op. cit, 22, P.Q. 90, 321 A. 
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de Dumnezeu? rJumal de existenta, ar spune poate 
cineva, la care s-au adaugat acestea, Dar §1 aceas- 
ta o are prin imparta§irea de Dumnezeu. E vadit, 
a§adar, ca acestea nu se imparta§esc de Dumnezeu 
in sens propriu, ca de lucrarea Lui, ci se spun ca se 
imparta§esc de Dumnezeu ca rezultate ale lucrarii 
§i puterii Lui creatoare, precum §i despre toate cele 
produse de vreun me§te§ug se poate spune, printr-o 
asemanare obscura, ca se imparta§esc de priceperea 
me§terului, dar sunt cu totul lipsite de mtelegerea lui 
iucratoare^®^. 

15. Sfintii, avand de mai inainte ca baza Area cea 
creata, dobandesc ca adaos ia ea imparta§irea mai pre- 
sus de fire §i dumnezeiasca^®^ nu ca o uneaita produsa 

364. Sf. Grigorie Palama precizeaza aici deosebirea esenfiala 
intre impSrta^lrea sfinfilor §i in general a oamenilor credincio§i 
§i curatifi de Dumnezeu §i imparta§lrea lor sau a tuturor lucru- 
rilor de Dumnezeu, in calitate de creaturi. Sfintii se imparta§esc 
nemijlocitde Dumnezeu ca Pesoana, adicasuntintr-ocomuniune 
actuala cu El, pe cand lucrurile se imparta§esc de lucrarea Lui 
creatoare, in calitate de rezultate ale ei. Prima e imparta§irea de 
Dumnezeu propriu-zisa, ultima e imparta§irea de o lucrare a Lui. 
Imparta§irea sfinfilor e o relatie interpersonala intre ei §i Dum¬ 
nezeu. Aceasta e nota dominanta in toata invatatura Sf. Grigorie 
Palama, ca precizare a invataturii bibllce §i patristice. Mai precis: 
Cata vreme in baza creatiei personale umane §i lucrurile sunt 
dovada lucrarii creatoare a lui Dumnezeu, dar nu sunt impreuna 
subiecte con§tiente cu Dumnezeu ale vreunei lucrari a Lui, sfintii 
au devenit ei in^i^i impreuna subiecte cu Dumnezeu ale lucrarii 
Lui. Sfantul nu e numai un rezultat al unei lucrari creatoare a lui 
Dumnezeu, ci prime§te §i lucreaza ca Dumnezeu, impreuna cu 
Dumnezeu. In acest sens a devenit dumnezeu dupa bar. 

365. S-ar parea ca am avea aici invatatura catolica despre 
darul supraadaugat la natura omeneasca. Dar e o deosebire es- 
enfiala intre invatatura aceasta §i cea catolica. Darul supraadau- 
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de me§te§ug §i ca cele produse prin el, ci ca cei ce au 
primit §tiinta care „e totdeauna impreuna prezenta, 
dar prin lucrare se arata cand trebuie", dupa diferitele 
feluri ale harismelor Duhului^®. „§i precum este in noi 
Cuvantul, a§a este in noi §i Duhul", uneori ca Cel ce este 
El insu§i in inima, cand „Duhul marturise§te impreuna 
cu duhul nostru" (Rom. 8, 16) §1 cand „striga in inimi- 
le noastre: Awa, Parinte!" (Rom. 8, 5; Qalat. 4, 6; Natei 
10, 20), alteorl ca Cel ce graie§te prin limba noastra; 
caci „nu voi sunteti cei ce graiti", spune Cel ce ne-a dat 
intelepciunea necontrazisa, „ci Duhul Tatalui vostru 
care traie§te in voi" (Matei 10,20)^^. 

gat, in invatatura, catolica presupunea natura intreaga prin ea 
insa§i. Aici insa natura fara har nu reprezinta natura intreaga. 
Ea se completeaza In toata normalitatea ei prin har. A doua de- 
osebire e ca in invatatura catolica harui supraadaugat este §i ei 
creat (supranatural creat) §1 deci devine o proprietate in exclu- 
slvitate a omului. in Rasarit insa, harui e lucrarea necreata §i 
nemijiocita a lui Dumnezeu fi omul primind-o devine subiect al 
ei impreuna cu Dumnezeu. 

366. Sf. Vasile, Despre Sfantul Duh, 26,61, P.Q. 32,180 C; in PSB, 
voi. cit., p. 76. Se precizeaza aceea§i deosebire intre imparta§irea 
de lucrarea creatoare a lui Dumnezeu §i imparta§irea ca o comu- 
niune nemijiocita cu Persoana Lui. O unealta i§i produce prin sine 
cele pentru care este faurita. Acestea nu sunt un adaos. Altceva 
este §tiinta. Ea trebuie agonisita p>e urma, ea se adauga prin volnta 
personala. De imparta§irea aceasta nu se pot bucura decat per- 
soanele. Desigur, harui nu e numai o ^tiinta agonisita in mod natu¬ 
ral de om. Dar in orice caz, in ea se arata ca omul exista deja §i pe 
baza acestui fapt poate deveni subiectul lucrarii, ca har primit de la 
SubiectuI dumnezeiesc, pentru o impreuna-lucrare. §tiinta odata 
dobandita e ca o potenta de care omul face uz cand trebuie, potrivit 
diferitelor trebuinte. Deci §tiinta e §i prin aceasta un chip al harului, 
care se poate manifesta in diferite harisme. 

367. Se fac vadite aici mai multe lucruri: a) atat Cuvantul, 
cdt §i Duhul sunt in noi; b) Cuvantul Se face cuvant in noi, cand 
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Dar trebuie sa fie inteles ca un intreg in parti, m 
impartirea darurilor. De aceea „toti suntem madulare 
unii altora" (Efes. 4, 25)^®®. Pe langa aceea, „precum e 
puterea vederii in ochiul sanatos, a§a e lucrarea Du- 
hului in sufletul curatit"^®®. De aceea, acela§i nume§te 
luminarea din Duhul §i iradiere (curgere - djioppoiav) 
a DuhuluP®. „Caci precum cele ce se afla in jurul 

vrem, sau izvor de cuvinte, impreuna lucrand cu noi la aceasta, 
fie vorbind cu noi, fie cerandu-ne sa vorbim, raspunzand apelu- 
lui Sau; c) Duhul Se face in noi izvor de putere al cuvintelor, deci 
§i indemn de a vorbi din Cuvantul, Care este in noi; d) Se face 
totodata izvor de viata ce se mi§ca in noi §i ne face sa fim vii, ira- 
diind din noi prin cuvinte §i in tot felul. Astfel cuvintele devin ale 
noastre, de§i nu sunt numai ale noastre, §i Duhul, Care le umple 
cu viata, este in a§a masura al nostru, ca vorbind El, noi vorbim; 
sau vorbind noi, El vorbe§te. La fel, viata §i puterea Lui devin 
viata §i puterea noastra. 

368. Sf. Vasile, op. cit, 26,61; P.Q. 181 A; in PSB, vol. cit, p. 75. 

369. Ibidem, 180 C. 

370. Criticii tomi§ti ai invataturii aparate de Sf. Grigorie 
Palama (vezi rev. Istina, nr. 3, 1937) fac mare caz de expresia 
djcoppoia, pe care acela §i-ar fi insu§it-o de la Dionisie Areopagi- 
tul §i care ar vadi caracterul neoplatonic al acestei Tnvataturi. 
lata ca acest cuvant este folosit Tnca de Sf. Vasile cel Mare. 
Dar aceasta „iradiere" sau „curgere" la Sfintii Parinti nu mai 
are nimic neoplatonic. Caci ea nu inseamna altceva la ei de¬ 
cat prezenta lui Dumnezeu intreg ca Persoana in fiecare act al 
Lui, §i nu o subtiere a naturii supreme in iradierile ce provin 
din ea. Sau daca nu avem in cursul vietii pamante§ti in toata 
intensitatea ei lumina dumnezeiasca, aceasta nu se datore§te 
unei slabiri obiective a ei pe masura departarii de izvorul ei, 
ci neputintei noastre de a o primi in intregime, a§a cum un 
ucenic nu poate primi toata invatatura magistrului, de§i acela 
pune aceea§i silinta intreaga a personalitatii sale in ceea ce-i 
comunica. E cel mult o acomodare libera a darului imparta§it 
la modul §i la putinta celui ce-l prime§te. 
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culorilor inflorite se coloreaza §i ele din lumina ce 
se raspande§te din culori, a§a cel ce prive§te deschis 
catre Duhul se preface din slava Aceiuia, devenind 
mai luminos, fiind luminat de adevarul Duhului ca de 
o lumina"^^*. lar Qrigorie cel cu numele de Teoiogui, 
in§irand calitatile mo§tenite de sora Qorgonia de la 
oameni, spune; „§tiu bine ca sunt mai mari §i cu mult 
mai cinstite cele ce le ai decat cele din lumea vazuta: 
zvonul celor ce sarbatoresc, dantuirea ingerllor, buna 
intocmire cereasca, vederea slave!, luminarea Tre- 
imii Preainalte, mai curata §i mai desavar§ita decat 
oricare alta, Dumnezeirea stralucind cu toata lumina 
m sufletele noastre". lar dupa ce a spus acestea, m- 
torcandu-se spre ea, reluand cuvantui pe scurt, zlce: 
„De toate te bucuri, ale caror iradieri le aveal mca pe 
pamant pentru sinceritatea pornirii tale spre ele"^^^. 
Gael aceasta este firea iradierii (ctTioppoiaq), ca §i atunci 
cand e comunicata sa ramana nedespartita de cel ce 
o comunica, nesuferind nicio mic§orare prin comuni- 
care^^^. Gael cum ar pati a§a ceva lumina din pricina 
razel sau raza din pricina stralucirii ei? 

16. Sa nu-mi aduci ca dovada iradierile materiale. 
Gi departeaza de la aceasta iradiere tot mtelesul ne- 
cuvenit §i a§a intelege, dupa putinta, modul daruirii 
Duhului celor vrednici. Gum lumineaza in chip 
negrait tuturor celor vrednici? „Ga ni§te raze ale soa- 
relui, zice, care, luminand norul, il fac sa lumineze 


371. Despre Sfantul Duh 21, 52; P.Q. 32, 165 B; in rom., PSB, 
vol. cit., p. 68. 

372. Cuuantari, 8: La tnmormantarea Gorgoniei, 23, P.Q. 35, 
816 BC. 

373. Aid Sf. Qrigorie Palama spune direct ca „iradierea" nu 
inseamna o subtiere obiectiva a ceea ce se comunica. 
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dandu-i o culoare aurie"^^^. Mai gande§te §i la fap- 
tul ca norii ace§tia, vasele luminii, aprind o simtire 
dumnezeiasca a luminii aceleia, §i avand prin fire un 
fel de ochi capabil sa se imparta§easca de iumina, pot 
deveni ei in§i§i o iumina apropiata de a soarelui §i se 
pot folosi de o astfel de iumina. Astfel numai sfintii, 
deveniti indumnezeiti §i in chipul lui Dumnezeu, se 
imparta§esc in sens propriu de Dumnezeu. §i nu nu¬ 
mai se imparta§esc de El, ci il §i transmit. §i nu cu- 
nosc numai cele ce s-au mtamplat, ci §tiu §i cele ce 
n-au fost aduse niciodata la existenta din nimic. §i nu 
vietuiesc numai, ci §i dau viata, ceea ce nu e propriu 
puterii create. Dar dupa dovedirea adevarului, sa dam 
atentie §i vestitorilor adevarului, care spun ca numai 
sfintii se imparta§esc de Dumnezeu. Caci noi totdeau- 
na li infafi§am pe ace§tia ca martori ai adevarului. 

17. Zice dec! marele Vasiie: „riumai atunci se poa- 
te apropia cineva de Mangaietorul, cand s-a curatit 
de uraciunea cea adunata prin rautate §i a revenlt la 
frumusetea din fire §i a redat chipului imparatesc, prin 
curatie, forma lui straveche"^^^. §i iara§i: „Duhul Sfant, 

374. Pseudo-Vasile, Contra lui Eunomie, 5; P.Q. 29; 769 B. 
Desigur Parintli n-aveau in vremea lor putinta exprimarii dare a 
raportului intre persoana §i actele ei. De aceea se folosesc mai 
mult de imagini din natura. Dar §1 a§a se vede ca ei nu considerau 
iradierile ca o mic§orare. Sf. Vasiie (Pseudo-Vasile) nu vorbe§te 
de o mic§orare a razelor soarelui in raport cu soarele, ci grija 
lui e sa arate ca ele dau norului cuioarea soarelui, deci, in cazul 
harului, mdumnezeirea produsa in cel ce se sala§luie§te, adica 
asemanarea persoanei umane cu Persoana dumnezeiasca, a§a 
cum se produce asemanarea mtre doua persoane care intra §i 
raman m legatura. 

375. Despre Duhul Sfant, 9, 23, P.Q. 32, 109 AB; m rom., PSB, 
vol. cit., p. 39. 
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neapropiat prin fire, Se face incaput pentru bunatate. 
Caci umpland toate prin putere, Se imparta§e§te nu- 
mai celor vrednici"^^®. „Nu Se imparta§e§te m aceea§i 
unica masura, ci I§i imparte lucrarea dupa masura 
credintei"^^^. §i iara§i; „Cum trebuie sa-L socotim 
§i cum sa-L cinstim dupa cuviinta pe Cel neincaput 
de lume. Care Se face vazut numai sfintilor pentru 
curatia inimii lor"^^®. §i iara§i: „Domnul asigurandu-le 
ucenicilor Sai curatia vietii prin invataturile Sale, le da 
sa fie §i primitori §i vazatori ai Duhului"^^®. §i iara§i: 
„Cei ce au calcat peste cele pamante§ti §i s-au ridicat 
mai presus de ele au fost recunoscuti vrednici de ha- 
rul Sfantului Duh"^®°. 

18. Dar sa-ti infati§am deosebirea acestor im- 
parta§iri §i prin pilde, ca prin ni§te chipuri obscure. 
Vasul de pamant se imparta§e§te de foe §i dupa ce, 
intrand in intrebuintare, s-a departat de focul din 

376. Altceva este faptui ca Duhul le umple toate prin putere, 
§i altceva ca Se tmpartafe§te intr-o comuniune personala. De 
ultima au parte numai cei vrednici. Cel ce se imparta§e§te de 
El in acest sens devine subiect con§tient al lucrarii Lui sau im- 
preuna-subiect cu Duhul al acestei lucrari. El nu mai e simplu 
creat, mentinut in existenta, carmuit ca un obiect. Imparta§irea 
e relatie personala, e comuniune. 

377. Op. cit, 9, 23, F.Q. 32, 108 C; in FSB, loc. cit. l§i comu- 
nica lucrarea pe masura credintei, adica a unei alipiri personale 
la Fersoana Lui. 

378. Op. cit., 22, 53, F.Q. 32, 168 C; in FSB, vol. cit., p. 69. 
In cei curati cu inima de orice alta afectiune, sau in cei alipiti 
numai Lui, incape ca Fersoana, pentru ca poate stabili cu ei o 
relatie personala, cum nu poate stabili cu toata lumea. 

379. Op. cit, col. 168 B. Ucenicii pot vedea pe Duhul ca Fer¬ 
soana, pentru ca tin invataturile pe care le-au primit, adica impli- 
nesc porunciie, unificandu-§i voia lor, cu voia Lui. 

380. Ibidem, col. 168 C; in FSB, vol. cit., p. 69. 
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cuptor; cad pastreaza urmele focului. Caci culoarea, 
densitatea §i taria neteda a materiei o are din foe; 
pentru ca focul uscand umezeala §i intarindu-1 §i in- 
negrindu-1 prin ardere, culoarea galbena a focului 
se implete§te cu albul pamantesc natural, §1 a§a, din 
galben §1 alb §1 negru se lve§te, prin amestecarea lor, 
culoarea framantarii arse, §1 moliciunea pamantului 
se strange, caci porii se mchld din adanc sub puterea 
focului in a§a fel, ca, ingro§andu-se, nu mai ingaduie 
patrunderea apei. Astfel ceea ce se desfacea prin apa, 
de aid inainte ramane de nedesfacut §i neinmuiat. Ba 
devine §i mult mai u§or §i mai cald decat piatra sau 
decat pamantul de masura egala, prin faptui ca au 
fost apropiate de foe. Caci vasul se imparta§e§te de 
foe §1 cand e confectionat spre intrebuintare. Dar se 
imparta§e§te §i cand e pus pe soba aprinsa §i e incalzit 
de foe sau lipit de foe. Dar atunci se imparta§e§te nu 
numai de rezultatele focului, cl in oarecare masura §1 
de toate lucrarile lui, nelipsindu-se nici de caldura §i 
de puterea lui arzatoare, ba §i transmite cu u§urinta 
din lucrarea lui, de care se imparta§e§te, tot celui ce 
se apropie, daca acela e in stare sa se imparta§easca, 
de§i dupa fire nu se imparta§e§te §\ e prin sine pamant. 
lar luat de pe soba spre intrebuintare, se imparta§e§te 
de rezultatele focului, dar de lucrarile lui nu. 

19. Deci ia, pe cat e cu putinta, prin asemanare, din 
vase cele de folos spre intelegerea temei de fata. Viata 
§i existenta, cuno§tlnta naturala §i toate cele aseme- 
nea acestora sunt rezultatele lucrarilor dumnezeie§ti, 
dar nu lucrari in sensul propriu. Viata mdumnezeita 
§i harul celor ce exista §i vietuiesc dumnezeie§te §i 
mai presus de fire sunt insa o lucrare cu adevarat 
dumnezeiasca §i mai presus de fire, prin care se 
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infaptuie§te unirea lui Dumnezeu cu cei vrednici de 
Dumnezeu. Deci toate cate au fost aduse la existenta 
din cele ce nu sunt prin porunca dumnezeiasca sunt 
create §i rezultate ale lucrarilor dumnezeie§ti, dar nu 
§i lucrari, lar Domnul, facandu-§i impreuna cu Tatal 
sala§ in cei vrednici (loan 14, 23), savar§e§te cele ce 
se ivesc in purtatorii de Dumnezeu nu prin porunca 
creatoare, ci prin unirea §i sala§luirea dumnezeiasca, 
prin puterea indumnezeitoare §i prin harul indumne- 
zeitor, comunicand celor uniti cu El din cele ce-1 sunt 
proprii Lui prin fire. Deci sfintii se imparta§esc nu 
numai din rezultate, ci §i din inse§i lucrarile lui Dum¬ 
nezeu, imitand pe ingeri §i vrednicia ior, Caci aceas- 
ta zice Marele Vasile ca e deosebirea ingerilor fata 
de Duhui Sfant, „ca Acesta este sfintenia prin fire, iar 
aceiora le e propriu a se sfinti prin imparta§ire"^®'. 

381. Contra lui Eunomie, 3, P.Q. 29, 660 b. In lucrurile §i fi- 
intele create, in calitatea lor de create, nu se vede Dumnezeu di¬ 
rect, ci numai indirect, ca in rezultateie lucrarii Lui. Aceasta este 
imparta§irea lor de Dumnezeu. Dar m ingerii buni §i m oamenii 
credincio§i §i care se silesc sa se curateasca de toata aplecarea 
contrara lui Dumnezeu, Acesta se vede nemijlocit m lucrarea Lui 
actuala, ba chiar li face impreuna-subiecte ale acestei lucrari. 
Deosebirea intre Dumnezeu m Sine fi Dumnezeu m ingeri §i m 
sfinti e numai aceea ca m ultimii Dumnezeu e prin imparta§irea 
celor din urma de El; ei nu sunt sfinti §i dumnezei prin ei, ci sfinti 
§1 mdumnezeiti prin Tmparta§irea de Dumnezeu. Dumnezeu nu 
are nevoie de comuniunea cu ei ca sa fie Dumnezeu; ei au nevoie 
de comuniunea cu El pentru a avea viata dumnezeiasca in ei. De 
aceea fiinta lor creata nu inceteaza de a ramane ca baza creata. 
Aceasta se vede in ei §i ei o vad de asemenea, chiar daca au de- 
venit purtatorii caracterelor §i lucrarilor dumnezeie§ti. De aceea 
ei participa cu efortul lor de deschidere, de curatire, de alipire 
exclusiva la Dumnezeu, cu punerea la dispozitia lui Dumnezeu 
a fiintei §i a voii lor, ca mediu prin care Dumnezeu lucreaza, §i ei 
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20. Astfel dreptii vor straluci cum a stralucit Dom- 
nul pe munte. §i vor avea nu o imparatie creata, nici 
deosebita in vreun fel de a Lui, ci aceea§i cu a Lui. 
Astfel Hristos traie§te graie§te §i aici (Qal. 2, 20; 
2 Cor. 13,3), de§i Pavel este cel ce traie§te §i graie§te^®^. 
Astfel Petru omoara (Fapte 5, 1-10) §i invie (Fapte 9, 
37-42), de§i singur Dumnezeu este Cel ce omoara §i 
mvie. Astfel, impreuna cu el lacob §i loan vad pe mun¬ 
te cu ochii trupe§ti lumina nemserata §i neurmata 
de altele (Mate! 27, 1-8; Marcu 9, 2-8; Luca 9, 28-36), 
care 1-a invaluit §i pe Pavel mai pe urma, intunecandu-i 
simtirea vazului, care nu putea suporta covar§irea 
straluciril (Fapte 9, 3; 22, 6-11; 26, 13). Caci firea 
trupului nu are putere sa vada lumina aceea. Astfel 


in§i§i devin subiecte ale voii §i lucrarii lui Dumnezeu, nemaivoind 
sa lucreze ale lor. Lucrarea lui Dumnezeu ia o forma ingereasca 
sau umana, dar numai intrucat se observa ca mgerui sau omul 
s-au pus la dispozitia lui Dumnezeu. De aceea se mai poate ob¬ 
serva §i faptui ca lucrarea lui Dumnezeu depa§e§te aportui posi- 
bil ai lucrarii ingere§ti sau omene§ti create. Ei sunt transparent 
ontologic pentru Dumnezeu, pentru ca sunt transparent moral. 

382. Interferenta intre Persoana lui Hristos §i a sfantuiui e de 
a§a natura, ca nu se pot nici separa, nici confunda. Dimpotriva, 
sfantui se intare§te ca persoana m unirea cu Hristos, dar fara 
sa vrea sa o afirme pe aceasta. Hristos vietuie§te §i graie§te ca 
Subiect in sfant §i totu§i sfantui vietuie§te §i graie§te tot ca subi- 
ect, dar mult mai intens, in Hristos. Viata §i grairea lui Hristos 
au devenit ale sfantuiui §i viceversa. Hristos a devenit subiectui 
interior al vietii §i grairii sfantuiui fara sa-1 faca pe acesta o coaja 
pasiva, ci acesta devenind la randul lui subiect interior al vietii §i 
grairii lui Hristos. Hristos l-a antrenat pe sfant in vietuirea §i lu¬ 
crarea Lui sau §i-a insu§it viefuirea §i grairea purificata a sfantu¬ 
iui, intrucat acesta s-a identificat prin vointa cu voia lui Hristos. 
E un fenomen tainic ce are loc §i intre persoanele umane ce se 
iubesc in mod deplin. 
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§tefan prive§te de pe pamant la cer §i cu trupul (Fapte 
7, 56). lar daruirea Sfantului Duh se face prin atinge- 
rea mainilor trupe§ti (Fapte 8, 17), care transmite ce- 
lui ce se apropie cu sinceritate cu adevarat lucrarea 
dumnezeiasca harul dumnezeiesc, care, la randul 
ei, se transmite prin aceasta iara§i altuia, §i prin ace- 
la iara§i altuia §i trece prin succesiune, intinzandu-se 
impreuna cu tot timpuF®^. 

O, cine ar putea lauda, Cuvinte al lui Dumnezeu, 
Unule-riascut, puterea prezentei Tale pe pamant? Mu 
se aprinde niciodata jertfelnicul Tau dumnezeiesc 
prin foe strain §i pamantesc. Caci e un foe strain §i 
ceresc de alt mod, pastrat prin transmiterea focului 
nestins pe care ai venit sa-1 arunci pe pamant (Luca 

383. riumai ca putere necreata harul patrunde §i m tot tru¬ 
pul §i se poate transmite §i prin trup. Acest fapt explica §i suc- 
cesiunea apostolica a transmiterii harului. Altfel ea devine mai 
mult o transmitere a unui habitus, a unei deprinderi create de 
administrare bisericeasca, a unei dexteritati a exercitarii puterii 
administrative sau o transmitere de putere juridica. Desigur, in 
aceasta transmitere a puterii ce iradiaza din Dumnezeu, Duhul 
insu§i este lucrator. Caci harul e o lucrare mereu actuala a lui 
Dumnezeu msu§i. Insa§i lucrarea actuala a Duhului lui Mristos 
iradiaza prin persoana umana in care Dumnezeu e lucrator; 
prin aceasta Duhul devine lucrator §i m cel caruia i se transmite 
lucrarea, mtrucat prin lucrare se transmite Persoana Duhului 
care e Subiectul ei. S-a spus mai inainte ca sufletui iradiaza via- 
ta deplina prin faptui ca e creat. Dar numai ridicat la viata in 
har iradiaza aceasta viata §i in altii. Mai trebuie luat in consi- 
derare §i faptui ca Duhul e §i Subiectul lucrarilor din Biserica, 
date fiind legaturile tainice dintre persoanele care o compun. 
Duhul Se transmite ca lucrator unui slujitor nou §i prin faptui ca 
transmitatorul 11 transmite in ambianta Bisericii, ca un slujitor 
al lui Hristos in Biserica §i pentru Biserica; Duhul e transmis ca 
lucrator in subiectele din Biserica. 
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9, 49), ca pe un ocean nemarginit, prin iubirea Ta de 
oameni. De acesta se Tmparta§esc §i duhurile Tale 
slujitoare (Ps. 103, 5), prin care demonii sunt pu§i pe 
fuga. E focul pe care Moise l-a vazut in rug (Ie§. 3, 2) §i 
prin care Ilie a fost rapit de pe pamant (4 Regi 2, 11). 
E focul pe care l-a vazut §1 ceata apostolilor Tai por- 
nind din Duhul Tau §1 de care Pavel a fost invaluit cu 
lumina, §1 prigonitorul a fost preschimbat in ucenic 
(Fapte 9, 3 §.u.). El este puterea invierii §1 lucrarea ne- 
muririi, luminarea sufletelor sfinte §1 sustinerea tutu- 
ror puterilor rationale^®^. 

Dar pentru dovedirea celor spuse trebuie sa amin- 
tim §i semnele vadite aratate prin simturi, care au 
fost lasate pentru o vreme la o parte, Aceasta pentru 
a convinge §i pe cei cu totul invarto§ati in parerile 
lor. Caci s-a imparta§it de viafa sluga mai-marelui 
sinagogii (Mate! 9, 25; Marcu 5, 41; Luca 8, 54-55) §i 
fiul vaduvei (Luca 7, 14-15), prin atingerea §i glasul 
Stapanului; s-a imparta§it Tavita din lope §i tanarul 
Eutihie din Troa, acesta prin atingerea lui Pavel (Fap¬ 
te 20, 10), aceea prin glasul lui Petru (Fapte 9, 40). De 
ce viata s-au imparta§it ace§tia? Mu de cea de viata 
facatoare pe care o primim §i noi, dar de care nu s-a 
imparta§itStapanul? Oare mai e cineva care sa spuna 
ca nu de lucrarea naturala §i necreata dumnezeiasca 
se imparta§esc toti sfintil? Caci ace§tia lipsindu-se, 

384. S-ar putea intelege prin aceasta expresie ca focul dum- 
nezeiesc sustine puterile ingere§ti, dar §i ca el sustine in lucrare 
sanatoasa mse§i puterile rationale ale sufletului, ridicandu-le din 
anormalitatea star!! de pacat, de functionare egoista. Unde este 
dec! acest foe §1 simtirea lui, puterile naturale nu se mai mentin 
separate intre ele. Raflunea lucreaza in acord cu iubirea §i pen¬ 
tru armonia cu ceilalti. Omul face din puterile sale suflete§ti un 
uz sanatos, plin de raspundere. 
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prin libera hotarare de lucrarea firii lor, se fac 
cunoscuti numai din har §i se vor arata atat de mult 
ca fiind din Acela, pe cat de mult S-a imparta§it, m- 
trupandu-Se, Dumnezeu Cel prin fire de slabiciunea 
noastra, masurand, cum singur El §tie, cu golirea Sa 
(chenoza) indumnezirea prin har a celor mantuitP®^. 

Caci cum vom mo§teni altfel imparatia lui Dum¬ 
nezeu, care „este transmiterea prin har a bunatatilor 
pe care le are El prin fire"?^®® Avandu-i adunati intregi 
in Sine, le imparte §i le transmite slava §i stralucirea 
Sa, incat nu se vor mai putea cunoa§te din ei in§i§i, 
ca un aer luminat cu totul de lumina sau ca un aur 
inteligibil nepatat, ars m focul nematerial §i dum- 
nezeiesc. Astfel „au devenit dumnezei prin indum- 
nezeire §i sunt plini de lucrarea dumnezeiasca din 
pricina harului covar§itor al Duhului, a§a meat prin 
toti e o singura lucrare a lui Dumnezeu §i a celor 

385. Cat S-a facut purtator al slabiciunii noastre, atata a 
umplut-o pe aceasta de slava §i puterea Lui dumnezeiasca. 
A masurat inaltarea firii noastre cu coborarea Lui ca Dum¬ 
nezeu la ea. Cat a coborat ca Dumnezeu in formele de traire §i 
exprimare omeneasca, atat a umplut aceste forme de continu- 
tul dumnezeiesc. Cat intra soarele intr-o tncapere, atata o 
umple de lumina lui. Frumusefea fetei imparatuiui e dinaun- 
tru. In smerenia §i bunatatea ei bianda e §i coborarea lui Dum¬ 
nezeu, §i inalfimea Lui de forma umana, §i inaltimea umanu- 
lui insu§i. E o tainica marire §i putere de interioritate, de in- 
tensitate, de penetrare in adancimea ultima a sufletelor prin 
smerenie §i bunatate, care intrece nesfar§it orice marire care 
vrea sa se impuna exterior. Aceasta Tnseamna ca exista o con- 
formitate potentiaia intre umanul autentic §i Dumnezeu, con- 
formitate care se actualizeaza prin Dumnezeu in dimensiuni 
fara sfar§it. 

386. Sf. Maxim Marturisitorul, Capete gnostice, II, 90, P.Q. 
90, 1168 C; Filoc. rom., vol. 2, p. 244. 
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vrednici de Dumnezeu", dupa dumnezeiasca graire 
a lui Maxim, Dumnezeu „strabatandu-i cu bunatate, 
intreg, pe cei vrednici, intregi"^®^ 

22. Precum toate intiparirile se imparta§esc de si- 
giliu, dar se mi§ca fiecare despartita, insa daca luand 
una din eie, ai lipi-o de sigiliu, nu mai are unde sa se 
mi§te, ci va avea aceea§i mi§care ca §i arhetipui, de- 
venind una §i aceea§i cu el, dar materia ei ramanand 
deosebita, a§a chipul dumnezeiescdin noi, urcand la 
arhetip(la modelul primp®®, seimpline§te rugaciunea 
aceea dumnezeiasca pentru noi: Da-Ie lor, „ca sa fie 
toti una, precum Eu, Parinte, intru Tine §i Tu intru 
Mine, ca §i ei sa fie una" (loan 17, 21) m adevar. Ast- 
fel „cel ce se lipe§te de Domnul este un duh cu El" 
(1 Cor. 6, 17). Astfel taina unirii mtr-un trup prin 
atingerea trupuriior este cu adevarat „mare, dar in 
Hristos §i in Biserica" (Efes. 5, 32). Sigiliul se da pe 
sine intreg fiecarei bucati de ceara, dar fiecare din 

587. Ambigua, P.Q. 91, 1076 C; in PSB, vol. cit., pp. 77-78. 

Exista o perihoreza intre Dumnezeu cei vrednici, precum 
exista Intre Persoanele Sfintei Treimi §i Intre firile lui Hristos. 
Exista §i o perihoreza Intre persoanele ce se iubesc. Sau aceasta 
perihoreza a iubirii e prezenta In toate felurile de perihoreza. In 
Treime perihoreza se datoreaza unitatii de fiinta Intre persoane¬ 
le neconfundate; In Hristos, unitatii de persoana In firi neconfun- 
date; iar Intre Dumnezeu §i cei vrednici, unitatii de lucrare Intre 
persoane neconfundate, lucrarea lui Dumnezeu devenind, prin 
Imparta§ire §i lucrare, a sfintilor. Dumnezeu Se mi§ca cu lucra¬ 
rea Lui In sfinti §i sfintii se mi§ca prin aceea§i lucrare, devenita 
lucrarea lor. In Dumnezeu. Subiectul lui Hristos S-a sala§luit In 
mod activin interiorul persoanei umane§i aceasta Inlauntrul Per- 
soanei lui Hristos. Hristos §i-a Insu§it lucrarea omului sfintind-o, 
omul §i-a Insu§it lucrarea lui Dumnezeu umanizand-o ca forma, 
dar pastrand-o In masurile ei. In calitatile ei mai presus de fire. 

388. Ibidem. 
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acestea se imparta§e§te pe cat e cu putinta, pe ma- 
sura puterii ei proprii, nu numai de trasaturi, ci §i de 
unire, pentru a se intipari. 

23. De ce te mai temi de compozitie la Dum- 
nezeu, pentru faptui ca §i lucrarile sunt §i se numesc 
necreate? Teme-te mai mult sa nu fad pe Dumnezeu 
creatura, socotind lucrarile Lui naturale, create. Cad 
Sfantul loan Damaschin, vorbind despre cele doua 
lucrari in Hristos, spune ca „cea creata va arata firea 
creata, iar cea necreata va caracteriza fiinta necreata. 
Cad cele naturale trebuie sa fie corespunzatoare fi- 
rii lor"^®®. lar in acord cu aceasta, Sfantul Maxim spu¬ 
ne: „Daca se desfiinteaza voia naturala §i lucrarea 
fiintiala a fiintei dumnezeie§ti §i omene§ti, cum va fi 
Dumnezeu §i om?"^®° Dar oare nu §i caracterele ipos- 
tatice ale Preainaltei Treimi, de§i sunt multe, sunt 
necreate? Cum decl nu sunt mai multi dumnezei sau 
cum de nu e compus Cel Unul din cauza lor? Sau vei 
spune ca §1 acelea sunt una in toate §1 acela§i lucru cu 
fiinta dumnezeiasca §i cu totul nedeosebite, ca §i lu¬ 
crarea? Ma tern ca ne introduci un Dumnezeu cu totul 
lipsit de fiinta §i neipostatic. Caci toate acestea sunt 
prin ele cu totul nelpostatice. Tu insa m toate spui ca 
acestea sunt acelea§i cu fiinta lui Dumnezeu, §i pe 
Dumnezeu 11 socote§ti Unul §i neimpartit in tot chipul, 
nemtelegand ca Se inmulte§te ramanand Unul §i Se 
imparte neimpartit §i Se imparte§te in mod felurit, 

389. Expunerea credintei ortodoxe 3, 15, P.Q. 94, 1056 C; In 
rom., Dogmatica, EIBMO, 2005, p. 153. Aceea§i idee la Sf. Maxim 
Marturisitorul, Dialogul cu Pyrrhus, P.Q. 91, 341 A; in PSB, vol. 
82, p. 351. 

390. Explicarea mi^carii, P.Q. 91, 121 CD; in PSB, vol. cit, 
p. 248. 
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fiind cu totul netaiat ramanand neie§it din unitatea 
Lui, printr-o putere mai presus de fiinta^^^ 

391. „Se mmulte§te ramanand Unul" etc. Sf. Grigorie Palama 
exprima aici o gandire supla, dialectica despre Dumnezeu ca Per- 
soana, nu una din alternativele ce se exclud simplist: sau Unul 
fara nicio deosebire in manifestarile Lui, sau compus. Persoana 
e una, dar libera de a se manifesta fata de altele in mod diferit §i 
pe masura puterii de sesizare a celor fata de care e manifesta, dar 
mereu intreaga, facandu-se cunoscuta intreaga aceea§i, dar in 
mod diferit, relevata in unitatea ei intreaga, §1 ascunsa in unitatea 
ei intreaga. Achindin afirma: nimic necreat nu poate „curge", so- 
cotind ca orice manifestare e „curgere"; dimpotriva, ceea ce e 
creat curge §i ca esenta, nu numai ca lucrare (Vezi studiul citat 
al lui J.S. nadal, S. J., in Istina, nr. 3, p. 367). EI nu cuno§tea de- 
osebirea intre persoana §i lucrari, cum nu cunoa^te nici Nadal, 
care-i ia apararea. O persoana se mentine in unitatea ei indestruc- 
tibila §i tainica fara a se dizolva in iradierile ei, cum se mtampla 
cu lucrurile (de aceea se mentine etern §i in iad, departe de Dum¬ 
nezeu). Tocmai de aceea manifestarile persoanei nu sunt curgeri 
involuntare, prin care se dizolva treptat sau se transforma in alt- 
ceva, ci manifestari voite, pe care persoana ie schimba cand vrea, 
§i ea ramane aceea§i. O persoana cu cat se manifesta mai mult, 
cu atat se imbogate§te mai mult m unitatea ei sau se intensifica 
in ea. Aceasta in cazul persoanelor umane, limitate prin carac- 
terul lor creat. Sau tocmai prin manifestari i§i dovede§te unitatea 
ei inepuizabila §i neslabita. Achindin condamna pe Dumnezeu 
la neputinta de manifestare pentru faptul ca e necreat. Aceasta 
tradeaza conceptia esentialista, nepersonalista despre Dum¬ 
nezeu. Mumai o astfel de mentalitate putea afirma ca intrucat 
Dumnezeu e necreat, e atat de tare in esenta Lui, ca nu Se poate 
manifesta, mtelegandu-se manifestarea ca o curgere. necreatul 
echivala pentru Achindin cu Tncremenirea. Dumnezeul lui Achin¬ 
din §i Varlaam, sau Dumnezeul scolastic e o substanta rigida, mai 
incremenita ca orice piatra, deci o substanta moarta, substanta 
unei filosofii simplist rationaliste. Dumnezeul Bibliei, al Parintilor, 
al oamenilor credincio§i, afirmat de Palama, e Dumnezeul per¬ 
sonal, viu, liber sa-§i manifeste interesul §i iubirea Sa. 
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24. Spune-mi mie: nu are §i fiecare ipostas mai 
multe caractere ipostatice? Caci Tatal este necauzat 
§i cauzator, purcezator §i nascator. Dar acestea toate 
le are Tatal in chip necreat. Socote§ti deci caractere- 
le ipostatice cu totui unul §i acela§i lucru cu iposta- 
sul, precum nu admiti nicio deosebire intre (lucrarile) 
cele naturale §i natura §i (lucrarile) cele esentiale 
§i esenta? Vei numi deci ipostas (caracterele) cele 
ipostatice, precum ai numit fire (lucrarile) cele natu¬ 
rale, in chip sinonim, nu omonim? Dar Parintii Bise- 
ricii nu fac a§a. Ei le numesc pe acelea enipostatice 
(aflatoare in ipostas), dar nu ipostas, precum pe aces¬ 
tea nu le numesc fiinta, ci in sens propriu in fiinta^®^. 

392. „evuJc6aTaTa, aXX’ o-6% vicoo-taoiv... ovk ovoia, aXX’ evov- 
cia". Caracterele ipostatice sunt ale ipostasului, i§i au baza in 
ipostas, dar nu sunt ipostasui. Caci daca am spune ca iposta- 
sui e nenascutui in abstract, s-ar dizolva misterul persoanei in 
ceva cu caracter impersonai, panteist. La fel, daca s-ar confunda 
insu§irile §i lucrariie cu fiinta, s-ar atrage fiinta din misterul ei 
insondabil in ordinea celor ce sunt supuse categoriilor rationale. 
De aceea Farinfii au spus ca fiinta lui Dumnezeu e dincolo de 
infinitate, de eternitate §i de ceielalte insuf iri ale ei. „Dumnezeu 
este de infinite ori infinit deasupra celor ce sunt, atat a celor care 
se imparta§esc, cat §1 a celor de care se imparta§esc... Toate cele 
nemuritoare §1 insa§i nemurirea, toate cele ce vietuiesc §i insa§i 
viata, toate cele sfinte §i insa§i sfintenia, toate cele virtuoase §i 
insa§i virtutea, toate cele bune §1 insa§i bunatatea, toate cele ce 
exista §i insa§l existenta sunt lucrari ale lui Dumnezeu... El este 
deasupra fiintei tuturor celor ce sunt cugetate §i numite" (Sf. 
Maxim Marturisitorul, Capete gnostice, 1, 49-50, Filoc. rom., vol. 
2, pp. 172-174). Palama, urmand Parintilor rasariteni, vede mis¬ 
terul indefinit al Persoanei dincolo de toate manifestarile sale 
imparta§ibile. Caci el considera, ca §i aceia, fiinta existand real 
numai ca Persoana, care e modul de existenta reala §1 ve§nica a 
fiintei (tpoitoq xfi(; diSto-u \)7cdp^eco(;). 
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De altfel, odata ce m jurul fiecaruia dintre ipostasuri 
exista multe felurite (caractere) ipostatice, cum vor 
fi ipostasul §i ipostaticul (caracterul ipostatic) unul §i 
acela§i lucru? Deci, odata ce se arata multe §i felurite 
(caractere) ipostatice, dupa intelegerea ta prea sucita 
§i nestatornica, vor fi multi dumnezei §i fiecare ipos- 
tas in cele dumnezeie§ti va fi compus. Astfel, tu, care 
te-ai autohirotonit aparatorul simplitatii mai presus 
de minte, ne-ai aratat pe Dumnezeu compus. 

25. Dar daca lucrarile componente ale celor ce 
subzista in ele inse§i nu sunt contemplate in altul - 
aceasta e o dogma comuna §i a filosofilor din afara 
§i de la inceput nimic din cele ce exista nu se spu- 
ne vreodata ca se compune cu lucrarea proprie^®^. 
Caci nici puterea arzatoare nu face compus pe cel ce 
incalze§te, nici raza nu face compusa lumina. Aceasta 
fantezie iti apartine tie, care propovaduie§ti totala 
indistincfie a Celui necreat, mtreit in ipostasuri. Caci 
cele necreate, fiind multe, sunt totodata una §i fie¬ 
care din eie este enipostatica (subzista in ipostas) §i 
in acest sens autoipostatica. lar lucrariie naturale §i 
caracterele ipostatice, fiind multe, converg intr-una, 
caci niciuna dintre eie nu este in ipostas ca de sine 
ipostatica^^^ nici nu era mai inainte, nici nu va fi dupa 

393. Lucrarile care compun ansamblul manifestarilor unor 
unitati de sine statatoare nu dau un caracter compus acestor 
unitati, pentru ca nu sunt contemplate ca existand in alte §i alte 
unitati, ci in una §i aceea§i. §i despre nicio unitate existenta nu 
se spune ca e compusa datorita lucrarii proprii ce o are. 

394. Lucrarile nu compun unitatea ale careia sunt, pentru 
ca nu exista m ea ca ni§te ipostasuri proprii, de sine, ci m ipos¬ 
tasul respectiv (ovSev 'toutcov ev 'ojtooxdoei, wq au9\)7i6o'caTOv eotiv). 
Ipostasul comun aduce la unitate lucrarile sau manifestarilc 
unei unitati. E aceea§i taina a unitatii indestructibile a persoanei 
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aceea, nici nu e cu putinta sa subziste in alta esenta 
oarecare, ca tinand de natura 

Dar tot ce e compus e din diferite esente, fie prin 
contopire, fie prin unire neamestecata, in care se 
contempla mai multe caractere ipostatice ale unui 
ipostas, dar in fiecare nu ca mai multe ipostasuri de- 
pline decat unul, pentru ca altfel n-ar mai fi unul §i 
pentru ca nu se compune. lar acesta e deosebit prin 
acestea, fie ca e din diferite esente, fie dintr-o esenta 
§i din ceie ce se contempla in El ca intr-un suport, §i 
prin aceasta sunt deosebiri esentiale §i opuse. Dar nu 
numai prin aceasta, ci §i prin faptul ca suntinnascute 
unor esente diferite, iar datorita lor toate cele create 
vor suporta §i schimbari prin cre§tere §i mic§orare, 
prin asimilare §i lepadare, lucrand §i patimind, §i 
astfel sufera §i pierderea unora din cele ce existau 
impreuna. In felul acesta se dovedesc supuse §i unel 
depline descompuneri. Iar tot ce se descompune este 
in chip necesar §i compus. 

care tine tn unitate necompusa toate manifestarile ei. Lucrarile 
neputandu-se deta§a de persoana, ci persoana fiind tn ele ca iz- 
vorfi baza continua a lor, arata unitatea tntreguiui tn toate mani- 
festariie lui. Lucrarea e numita §i „autoipostatica" pentru ca nu 
iradiaza din alt ipostas. 

395. Spunand acum ca nu sunt tn aita esenta (o\)5’ ev exepa 
ot)oia), dupa ce a spus ca sunt tn ipostas, Sf. Qrigorie arata ca lu- 
crariie naturale nu vin dintr-o fiinta contemplata tn afara iposta- 
suriior. Ea rasare din fiinta care subzista reai numai tn cele trei 
ipostasuri. Chiar aici spune „nu subzista tn aita esenta", adica se 
afla tn esenta ce subzista in ipostas. Dar ea nu e o manifestare ce 
a fost tnainte sau va fi mereu la fel, ca un ipostas. Aceasta ar tn- 
semna sa fie identificata cu ipostasui sau cu esenta. Lucrarile vin 
§i seretragtn ipostas. Eie sunt variate. Dar unitatea ioreasigurata 
de unitatea fiintei sau a ipostasuiui care e izvorui §i baza tuturor 
ceior pe care le cuprinde potential §i le manifesta actuai. 
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26, Dar la Dumnezeu existand o singura esenta 
neimpartita nu este mic^orare, nici cre§tere, nici adaos, 
nici pierdere; deci nici impartire, care ne-ar face 
vadita compozitia de mai inainte^®®. §i „cate le are 
Dumnezeu", ca sa spun cu Atanasie cei Mare, „ie are 
prin Sine §i nu dobandite"^®^. §i numai ca lucrand, nu 
patimind prin eie^®®, De aceea este cu totui in afara 
de opozitie, care i-ar pricinui vreo prefacere, Ei sin- 
gur dintre toate nu are deosebiri esentiaie, dar are 
lucrari, precum a aratat mai inainte cuvantul. Din ca- 
uza ior toate li sunt supuse ca materie §i insa§i ceie 
mtelegatoare li sunt supuse Ceiui ce ie poarta toate 

396. Deci Sf. Qrigorie Palama respinge ideea ce i se atribuia, 
§i i se mai atribuie §i azi de o parte a teologiei catolice, ca ad- 
mitand energiile necreate ar admite o mic§orare a esentei divine 
in aceste energii, in sens neoplatonic. Aceasta ar fi cazul numai 
cand Dumnezeu ar fi inteles ca substanta impersonala. in acest 
caz, recunoa§terea mic§orarii nu s-ar putea evita decat afirman- 
du-se, ca in teologia scolastica, lipsa oricarei manifestari a aces- 
tei substante, pe baza faptului ca e necreata. O substanta care ar 
iradia din ea s-ar descompune treptat, ca sa se recompuna apoi 
intr-o alta substanta, sau poate din nou in ea msa§i, ca in teoso- 
fie §i antroposofie. E o viziune proprie de altfel oricarui panteism. 
Credinfa in Dumnezeu ca Fersoana evita infelegerea lui Dum¬ 
nezeu ca o substanta incremenita, lipsita de manifestari, cat §i 
descompunerea prin iradiere. Unitatea Persoanei e de a§a natura, 
ca, de§i nu ramane mchisa rigid in sine, totu§i nu se descompune 
prin Iradieri, nici nu se compune cu manifestarile ei. 

397. Loc neidentificat. 

398. §i de aici se vede ca Dumnezeu e considerat ca Fersoana 
desavarfita. Caci persoana se manifesto lucrand liber, nu pati¬ 
mind fara voie o curgere, care ar mic§ora-o §i care ar compune-o, 
incat sa poata suferi modificari esentiaie produse asupra ei din 
afara sau de vreo lege interioara. Fersoana creata insa§i e che- 
mata sa ajunga la nepatimire m Dumnezeu, din amestecul de 
activitate §i pasivitate. 
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cu cuvantul, mai bine zls cu vointa, adica Celui ce 
le poarta prin lucrarea netemporala, neobosita §i 
nepatimitoare^®^. Dar nici n-ar putea vedea vreodata 
ceva din ceie ce apartin Lui apartinand prin fire aitcui- 
va din toate ceielaite. §i aceasta pentru ca li apartine 
ca Ceiui ce iucreaza singur prin eie^°°. „Caci nimeni, 
zice, nu e bun, fara numai Dumnezeu" (Marcu 10, 
18), „fericitul §i singurul Stapanitor, singurui care are 
nemurire, locuind in iumina neapropiata" (1 Tim. 6, 
15-16). De unde scoti banuiala despre compozitia 
iui Dumnezeu din firi deosebite, odata ce se mani- 
festa totdeauna in mod unitar?"^”' lar dintre ceie trei 

399. In caracterul lucrator§i total nepasival lui Dumnezeu (aid 
i§i are justetea ei expresia: Deus est actus purus, dar nu in sensul 
ca ar fi mereu acela§i act §i n-ar fi §i o persoana, izvor al actelor Sale 
total nepatimitoare) se arata prin excelenta caracterul personal 
§i liber al lui Dumnezeu. lar in aceasta, faptul ca nu e supus nici 
unei compozitii §i nici unei „curgeri" (iradieri involuntare) fatale, 
care L-ar mic§ora §i duce la descompunere. El e atat de puternic 
§i de liber m calitatea Lui de lucrator, ca toate le face §i le sustine, 
cand voie§te, cu cuvantul, neavand sa depuna niciun efort pentru a 
invinge vreo rezistenta, vreo putere din afara ce 1 s-ar opune. 

400. Ceie ce nu au prin fire vreo msu§ire proprie lui Dum¬ 
nezeu nu Iucreaza numai prin ea, cum Iucreaza Dumnezeu. 
Insu§irile lui Dumnezeu reprezinta, a§adar, modurile lucrarii Lui 
esentiale; ele reprezinta caracterul Lui personal prin excelenta 
activ, nepasiv, deci necompus, lucrand exclusiv din El insu§i, nu 
ajutat sau impins din afara sau dinauntru. 

401. Sf. Qrigorie Palama afirma aici din nou ceea ce am notat 
in diferite randuri: Dumnezeu care Se manifesto unitar in toate 
nu e compus, El e Persoana prin excelenta, care nu-§i pierde uni- 
tatea manifestandu-se, ci §i-o reveleaza. In toate lucrarile Lui se 
simte lucrand acela§i Subiect intreg. 

Manifestarea unitara inseamna ca Unul §i acela§i ca 
Persoana e prezent in toate manifestarile Lui. lar aceasta lipsa a 
Lui de compozitie rezulta din calitatea de Persoana desavar§ita. 
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ipostasuri flecare este desavar§it §i deosebit in uni- 
rea negraita mai presus de toata mintea §i cuvantul. 
riu va putea nascoci cineva ca fiecare sta de sine, fara 
celelalte, ca de aici sa urmeze o compozitie. „Caci nu 
ajung, zice, sa inteleg cu mintea, cum sunt luminat 
de Unul prin Trei"^“. Deci unirea §i desavar§irea celor 
trei ipostasuri respinge §i aici compozitia. 

27. Prin urmare, intelege §i paze§te simplitatea 
dumnezeiasca, dar sa nu desfiintezi ie§irile Lui na- 
turale, ca §i cand n-ar fi, nici sa nu socote§ti lumina 
neinserata §i ve§nica, inceputa, nici sa nu afirmi doua 
dumnezeiri §i doua obar§ii dumnezeie§ti ale binelui, 
adica create §i necreate. Caci numai a§a ar fi doua 
propriu-zis. Caci fiind amandoua necreate, atat fiinta, 
cat §i lucrarea, nu e nicio piedica sa fie una, cum sunt 
raza §i soarele o singura lumina. nici sa nu socote§ti 
ca Dumnezeirea §i imparatia lui Dumnezeu e creata. 
Caci acestea sunt iucrari ale lui Dumnezeu^®^. Nici sa 
nu cobori harul indumnezeitor la treapta de creatura, 
ca sa nu cobori impreuna cu El §i pe Cel ce are din 
fire §i procura acest bar. nici sa nu arati ca pe ceva 
minclnos faptul ca Fiul lui Dumnezeu S-a facut ca 
noi. Caci cum ar fi binevoit sa Se faca pentru noi ca 
noi, daca nu ne-ar fi imparta§it pe Duhul Sfant, ci o 
creatura, mai bine zis daca nu ne-ar fi dat duhul infie- 
rii in schimbul trupului pe care luandu-1 din Fecioara 

402. Sf. Grigorie Teologul, Cuvantul 40. La Sfantul Botez, 41, 
P.Q. 36, 417 B. 

403. Sf. Grigorie Paiama nume§te, dupa pilda lui Dionisie 
Areopagitul, §i lucrarea lui Dumnezeu, deci §i lumina Lui, 
Imparatia Lui §i Dumnezeirea Lui, pentru ca in ele se arata El 
msu§i ca Persoana, dar §i pentru ca fiinfa insa§i a lui Dumnezeu 
e mai presus de orice nume. 
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S-a facut riici sa nu fad loca§uri ale fapturilor 

pe cei ce sunt biserid ale lui Dumnezeu, adica pe 
sfinti; nid pe tine sa nu te fad atat de neferidt, incat 
nu numai sa te abtii de la imparta§irea dumnezeiasca 
§i indumnezeitoare, d sa respingi nadejdea in ea. nid 
sa nu fad pe Dumnezeu atat de neputindos, meat sa 
nu poata darui sfanta Lui imparta§ire fapturilor Lui 
rationale curatite. Mai bine zis, sa nu-L faci pe El iipsit 
de fiinta §i de ipostasuri, spunand ca El este m toate 
privinteie una §i aceea§l cu iucrarlle Lui, care prin ele 
sunt nefiintiale §i neipostatice, adica nici esente, nici 
ipostasuri"*®®. nici sa nu faci imparta§ibila esenta lui 
Dumnezeu cea mai presus de esenta §i de nume §i 
m sine neimparta§ibila §i nemanifestata, numind tot 
ce e necreat esenfa. nici sa nu apari ca un alt Euno- 
miu, numind ca acela toate (caracterele) cele iposta- 
tice, ca necreate, fiinta lui Dumnezeu, sub pretextui 
simplitatii dumnezeie§ti. nici sa nu te faci monotelit, 

404. De fapt, daca Hristos nu ne-a dat Duhul necreat, nu L-a 
dat nici firii Sale omene§ti, nici trupului Sau. Atunci mtruparea 
nu s-a infaptuit decat dear intr-un sens nestorian. Firea divina 
§i firea umana au ramas deplin desparfite in Hristos. Sau toate 
faptele minunate savar§ite prin trup sunt lucrarl supranaturale, 
dar create de El ca Dumnezeu in umanitatea Sa. In general, con- 
ceptia catolica despre fenomenele miraculoase, ca fenomene 
produse de harul supranatural creat, le leagd pe acestea intr-un 
mod magic de natura, nevazandu-le ca manifestari ale puterii di- 
recte a lui Dumnezeu. 

405. Una dintre consecintele ce rezulta din teoria lui Var- 
laam §i Achindin e §i aceea ca daca lucrarile lui Dumnezeu sunt 
una cu esen|a §i cu ipostasurile Lui, mtrucat acestea prin ele nu 
sunt esenta, nici ipostasuri, anuleaza §i esenta §i ipostasurile lui 
Dumnezeu. laraceasta inseamna pur§i simplu ca Dumnezeu nu 
exista. Un Dumnezeu nelucrator e un Dumnezeu neputincios, 
deci inexistent. 
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facand firea dumnezeiasca din Hristos lipsita de lu- 
crare. Mlci alt Sabelie, socotind in alt chip numirile lui 
Dumnezeu goaie de realitati, ca unele ce ar insemna 
toate acela§i lucru, adica numai esenta. Sa nu pate§ti 
toate acestea numind lucrarile lui Dumnezeu crea¬ 
te §i prin plasmuiri goaie mfati§and simplitatea Sa 
ca nemaifiind nimic. §i crede in acela§i Dumnezeu 
impartit §i netmpartit, unit in impartire §i distinct in 
unire, neie§it din Sine in ie§iri §i pururea mi§candu- 
Se in nemi§care, impartindu-Se neimpartit §i imparta- 
§indu-Se intreg dupa chipul razei solare. 

28. Dar trecand iara^i la miezul lucrurilor, cel ce 
propovaduie§te pe Dumnezeu ca unul §i simplu sa se 
arate limpede ca Vasile cel Mare, care zice: „Cum nu 
va fi necompus Cel simplu dupa fiinta? Caci nu modu- 
rile care arata ce este El propriu-zis altereaza ratiunea 
simplitatii Lui. Fiindca in felul acesta toate cate se 
spun despre Dumnezeu ne vor ar^a pe Dumnezeu 
compus. §i de aici ar urma ca daca am vrea sa salvam 
ideea simplitatii §i a neimpartirii, ar trebui sau sa nu 
spunem nimic despre Dumnezeu, decat ca e nefacut, 
§i sa ne abtinem sa-L numim nestricacios, neschim- 
bat, creator, judecator §i toate cate le primim acum in 
teologie. Sau, primind numirile, ce vom face? Oare le 
vom face toate fiinta? Dar atunci nu-L vom arata nu¬ 
mai compus, ci §i constand din parti neasemanatoare, 
pentru motivul ca prin fiecare nume se indica altceva 
§i altceva"^°®. 

29. Cand deci ne auzi spunand ca altceva e fiinta §i 
altceva lucrarea, intelege ca altceva §i altceva numim 
ceea ce e semnificat in fiecare dintre acestea, cum a 
spus §i marele Vasile. §i iara§i: „Daca am luat ca parte 

406. Contra lui Eunomie, 2, P.Q. 29, 640 BC. 
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a fiintei nena§terea, aravea loccuvantui ca compozitia 
consta din parti diferite. Dar daca intelegem prin fiinta 
lui Dumnezeu lumina sau viata, sau binele, mtregul 
care este fiind viata §i mtregul lumina §i intregul bine, 
deci viata avand nena§terea, cum nu va fi necompus 
Cel simplu dupa flinta?"^°^ §1 iara§i spune catre ere- 
ticii care ziceau catre el atunci ceea ce ne opui noua 
acum, ca Dumnezeu e simplu §i tot ce numeri din El 
e parte cunoscuta a fiintei: „aceasta e o sofisma ce 
cuprinde zeci de mii de nebunii. Daca sunt atatea 
numarari, oare aceste numiri sunt ale fiintei §i au 
acela§i mteles?"^°® §i iara§i: „Trebuie §tiut ca numim 
marirea lui Dumnezeu §i puterea §i intelepciunea, dar 
nu fiinta msa§l"^°®. Dar cand ne auzi pe noi zicand ca 
altceva este fiinta §i altceva puterea sau lucrarea lui 

407. Ibidem. Prin propozitia introduc&toare a acestui citat 
§i prin citatul msu§i, Sf. Qrigorie Palama vrea sa spuna: „Daca 
am referi fiecare nume numai la o parte din fiinta, ar fi dreap- 
ta acuza ca facem fiinta lui Dumnezeu compusa. Dar daca pe 
fiecare il referim la o lucrare, dar in lucrare vedem lucrand fi¬ 
inta ipostasiata intreaga, acuza aceasta nu mai are nici o in- 
dreptatire. P. Hristou (m editia operei lui Palama, tom. I, p. 162, 
nota 2) deduce de aici ca nu e justa acuza teologiei catolice ca 
Palama considera fiinta lui Dumnezeu compusa prin deosebirea 
ce o face Tntre fiinta §i energie. Caci dupa el, diferitele numiri 
indica numai manifestari ale unei fiinte nedespartite. Fapt e insa 
ca Palama vede in fiecare manifestare prezenta mtregii fiinte di¬ 
vine, dar nu vede totu§i fiinta epuizandu-se in nicio manifestare. 
Fiecare nume semnifica o lucrare, dar lucrarea semnificata nu e 
despartita de intreaga fiinta, ci intreaga fiinta e prezenta in ceea 
ce e semnificat, dar nu e epuizata in ea. Daca prin fiecare nume 
s-ar indica fiinta, mtrucat fiecare inseamna altceva, ele ar indica 
parti ale fiintei, §i m acest caz fiinfa ar fi compusa. 

408. Epistola 234, 1, P.Q. 32,868 C; in PSB, vol. 12, pp. 482-483. 

409. Ibidem. 
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Dumnezeu, cunoa§te ca de aceea zicem noi aceasta, 
pentru ca puterea §i lucrarea lui Dumnezeu se cunosc 
in oarecare fel, dar fiinta nu se cunoa§te de nimeni. 

30, Dar Domnul cunoa§terii. Care invata pe om 
cuno§tinta. Care daruie§te intelepciunea §i indreapta 
pe intelept, „in Care sunt ascunse toate comori- 
le intelepciunii §i ale cuno§tintei" (2 Col. 2, 3), „sa 
va dea voua Duhul intelepciunii §i al descoperirii in 
cuno§tinta Lui, luminand ochii inimii voastre, ca sa 
vedeti care e nadejdea chemarii Lui §i care e bogatia 
slavei mo§tenirii Lui intru sfinti §i care e marimea 
covar§itoare a puterii lui catre voi cei ce credeti dupa 
lucrarea puterii Lui, pe care a lucrat-o in Hristos" (Efes. 
1, 17-20), „in Cel ce poate sa faca prin puterea Lui cea 
lucratoare in noi cu mult mai mult decat cele ce le ce- 
rem sau le gandim" (Efes. 3, 20). Caruia se cuvine sla- 
va in vecii vecilor. Amin. 
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Pentni cei ce vie^uiesc cu sfin^enie in lini^te. 
Pentni lamurirea celor ce din lipsa de cercare 
a lor din neascultare de sfin^i nesocotesc 
lucnirile tainice ale Duhului, care snnt 
lucrate in cei ce vie^uiesc dupa Duh intr-un 
chip mai presus de cuvant sunt aratate 
prin fapte, nu dovedite prin cuvant. 

Dogmele ce se graiesc astazi §i sunt cunoscu- 
te indeob§te tuturor au fost taine ale Legii date prin 
Moise, mai inainte vazute numai de prooroci in Duh. 
lar bunatatile fagaduite sfintilor pentru veacul viitor 
sunt taine ale vietuirii evanghelice, date §i aratate mai 
inainte celor ce s-au invrednicit sa le vada m Duh, §i 
acestora cu masura, ca o arvuna. Dar precum atunci, 
daca vreun iudeu nu asculta cu multumire pe prooro- 
cii care spuneau de Cuvantul §i Duhul lui Dumnezeu 
ca sunt impreuna ve§nice §1 inainte de veci §i i§i astu- 
pa urechile socotind ca aude cuvinte oprite de dreap- 
ta credinta §i potrivnice credintei marturisite de bine- 
cinstitori, care zicea: „Domnul Dumnezeul tau este un 
Domn", tot a§a ar patimi §i acum cineva neascultand 
cu evlavie cand se vorbe§te despre tainele Duhului, 
cunoscute numai celor curatiti prin virtute. 

Dar iara§i, precum sfar§itul acelor inainte vestiri 
arata tainele de atunci ca potrivindu-se cu cele des- 
coperite pe urma, §i acum credem in Tatal, in Fiul §i 
in Duhul Sfant, o Dumnezeire in trei ipostasuri, o sin- 
gura fire, simpla, necompusa, necreata, nevazuta, mai 
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presus de cugetare, tot a§a §i cand se vor descoperi, 
la vremea lor, in veacul vlitor, la aratarea negraita a 
lui Dumnezeu, Cel unul in trei ipostasuri, desavar§ite, 
tainele propovaduite acum se vor arata tuturor in 
chip vadit. 

Trebuie insa sa avem in vedere §1 aceea ca, de§i 
Treimea intreit ipostatica a Dumnezeirii, neslabita 
de ratiunea unitatii s-a aratat pamantului intreg mai 
pe urma, proorocilor le-a fost cunoscuta intocmai 
inca inainte de implinirea vremii. lar cei ce ascultau 
de ei au primit-o cu u§urinta. Tot a§a nu ne raman 
nici noua necunoscute mtelesurile marturisiril celor 
propovaduite cu indrazneala §i ale celor aratate mai 
inainte tainic in Duh, daca suntem vrednici. Caci unii 
le-au cunoscut prin cercarea insa§i, §i anume toti cati 
s-au lepadat, de dragul vietii evanghelice, de avutia 
bunurilor, de slava oamenilor §i de placerile lipsite 
de frumusete ale trupului; ba nu numai atat, ci au §i 
intarit aceasta lepadare prin ascultarea de cei ce au 
ajuns la plinirea varstei lui Hristos (Efes. 4, 13). Cei din 
urma ocupandu-se prin lini§tire, fara griji, de ei m§i§i 
§i de Dumnezeu, §i prin rugaciune curata ajungand 
mai presus de ei in§i§i, §i prin unirea tainica, cea mai 
presus de minte, cu Dumnezeu, ridicandu-se in El, au 
cunoscut cele mai presus de minte. lar cei dintai le-au 
cunoscut prin credincio§ie §i prin dragostea fata de 
ace§tia^'°. 

Astfel §i noi, ascultand de marele Dionisie care gra- 
ie§te in Epistola a doua catre Gaius, credem ca „darul 
indumnezeitor al lui Dumnezeu este indumnezeire. 


410. Cei ce se ridica, dupa eliberarea de patimi, prin ruga¬ 
ciune curata, la Dumnezeu, traiescinca de peacum in bunatatile 
veacului viitor fagaduite prin dogmele Bisericii. 
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obar§ie dumnezeiasca §i obar§ia binelui, dar ca Dum- 
nezeu. Care daruie§te acest bar celor vrednici, este mai 
presus de aceasta dumnezeire"'^". Cad Dumnezeu nu 
patime§te inmultire, nici nu afirma dneva prin aceas¬ 
ta doua dumnezeiri^‘2. Dar dumnezeiescul Maxim, 
scriind despre Melchisedec, spune ca harul acesta in- 
dumnezeitor al lui Dumnezeu este necreat§i pururea 
existent din Dumnezeu cei pururea existent^’^, lar in 
alte parti, de multe ori il nume§te lumina nenascuta 
§i enipostatica (subzistenta in ipostas), aratandu-se 
celor vrednici, cand se fac vrednici, dar nu ca ve- 
nind atunci la existenta'^''’^. Acest sfant nume§te acea 
lumina §i lumina slave! negraite§i curatia ingerilor, iar 
Macarie cel Mare o nume§te hrana celor netrupe§ti, 
Slava firii dumnezeie§ti, frumusetea veacului viitor, foe 
dumnezeiesc §i ceresc, lumina negraita §i mintala, ar- 
vuna Duhului Sfant (2 Cor. 1, 22), untdelemn sfintitor 
al veseliei (Ps. 44, 8). 

411. Dionisie Areopagitul, Epistola catre Gaius, P.Q. 3,936 B. 
Palama nume§te Dumnezeire §i darul mdumnezeitor, ca iradiere 
voita din Dumnezeire. Dar Dumnezeu ca Persoana, de§i este in 
acest dar Tndumnezeitor, intrucat El insu§i intreg lucreaza Tn- 
dumnezeirea, totu§i nu Se epuizeaza in acest dar ca lucrare. Ca 
atare e mai presus de ea. 

412. Tocmai pentru ca Dumnezeu nu patime§te inmultire 
e intreg §i in harul Lui indumnezeitor ca Persoana, §i acest har 
poate fi numit Dumnezeire, fara ca prin aceasta sa fie doua dum- 
nezeiri. 

413. Ambigua, P.Q. 91, 1141 B; in PSB, vol. 80, p. 141. 

414. Harul numit de Sf. Maxim Marturisitorul lumina cu baza 
in ipostas, avandu-§i fundamentul §i locul de plecare in iposta- 
surile dumnezeiefti, are prin aceasta o subzistenta obiectiva. 
Deci nu e ceva creat din nimic sau o nalucire subiectiva, ci exista 
din veci, ca §i ipostasurile dumnezeie§ti. El e iradiere personals 
a lui Dumnezeu. 
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Deci tot cel ce pune in rand cu masalienii §i 
nume§te ditei§ti (inchlnatori la doi dumnezei) pe 
cei ce socotesc acest har indumnezeitor al lui Dum- 
nezeu, necreat, nenascut enipostatic, sa §tie ca este 
potrivnic sfintilor lui Dumnezeu §1 se scoate pe sine 
din ceata celor ce se mantuiesc, de nu se va cai; ba 
e cazut de la Dumnezeu Cel unul §i singur prin fire, 
al sfintilor. lar tot cel ce crede §i asculta §i glasuie§te 
impreuna cu sfintii §i nu nascoce§te pricini din pacate 
§i nu leapada ca necunoscator ceea ce se spune in 
chip descoperit, dar nu cunoa§te felul tainei, sa nu 
nesocoteasca a cauta §i a invata de la cei ce §tiu. Caci 
va afla ca nimic nu este potrivnic cuvintelor §i lucru- 
rilor dumnezeie§ti, §i aceasta in cele necesare, fara 
de care nimic n-ar putea sa fiinteze, nici n-ar fi taina 
dumnezeiasca. 

Tot cel ce sustine ca unirea desavar§ita cu Dum¬ 
nezeu se mfaptuie§te numai prin imitare §i prin por- 
nire naturala, fara harul indumnezeitor al Duhului, 
ca mtre cei ce au acelea§i obi§nuinte §i se iubesc unii 
pe altii, iar harul indumnezeitor al lui Dumnezeu il 
socotesc o deprindere a firii rationale, dobandita nu¬ 
mai prin imitare, dar nu luminare mai presus de fire 
§i tainica, §i lucrare dumnezeiasca vazuta nevazut de 
cei invredniciti §i inteleasa neinteles, acela sa §tie ca 
a cazut in ratacirea masalienilor fara sa-§i dea seama. 
Caci cel indumnezeit ar fi in chip necesar dumnezeu 
prin fire daca indumnezeirea s-ar face printr-o putere 
fireasca §i s-ar cuprinde intre hotarele firii'^'^. 

415. Tomul aghioritic, alcatuit de Sf. Grigorie Palama ca un re- 
zumat al celor scrise de el Tn scrierile contra lui Varlaam, intoarce 
acuza de masalianism adusa de Varlaam isiha§tilor, Tmpotriva aces- 
tuia §i a celor ce cugeta ca el. Caci masalienii, socotind ca vad Fiinta 
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De aceea, unul ca acesta sa nu incerce sa-?! 
intipareasca cugetarea lui stramba in cei ce cugeta 
drept §i sa sadeasca intinaciunea in cei neintinati in 
credinta, ci, lepadand cugetul sau, sa invete de la cei 
cercati sau de la cei invatati de aceia, ca harul Dum- 
nezeiril este cu totul nelegat (de cele create), neavand 
in fire nicio putere capabila sa-1 produca, fiindca in 
acest caz n-ar mai fi bar, ci o aratare a lucrarii unei pu- 
teri naturale. Pe de alta parte, ceea ce s-ar savar§i n-ar 
mai fl un lucru minunat, daca indumnezeirea s-ar pro¬ 
duce printr-o putere a firii capabila de indumnezeire. 
Indumnezeirea ar fi atunci un rezultat ai firii, nu un dar 
al lui Dumnezeu. lar unul ca acesta ar putea fi §i s-ar 
putea numl in inteles propriu §i dumnezeu prin fire. 

Dar puterea cea dupa fire a fiecareia dintre 
existence nu este altceva decat o mi§care neabatuta a 
firii spre lucrare. Insa cum 1-ar mai scoate in acest caz 
indumnezeirea pe cei indumnezeit din sine, daca ea 
s-ar cuprinde in marginile firii, nu pot sa inteleg. 

Drept aceea, harul indumnezeirii e mai presus de 
fire, de virtute §i de cuno§tinta, §i toate acestea sunt, 
dupa dumnezeiescul Maxim, nesfar§it mai prejos de 
el. Gael toata virtutea §i imitarea lui Dumnezeu prin 
puterile noastre face pe cel ce le are apt pentru unirea 
dumnezeiasca. Dar numai harul infaptuie§te in chip 
tainic insa§i aceasta unire negraita. Gael prin el Dum¬ 
nezeu insu§l patrunde intreg in cei vrednici intregi, §i 
sfintii patrund intregi in Dumnezeu intreg^'®, luand in ei 

lui Dumnezeu ca o luminS materiala, erau in fond pantei§ti, cum 
panteist este §i cel ce socote§te, asemenea lui Variaam, ca Tndum- 
nezeirea e o deprindere produsa prin puteriie create ale omului. 

416. 8i’ avxfji; yap oXoiq 6 ©eoi; nepixcopet, oXoi 6’ oXcp xro Gero Ttepi- 
Xcopovaiv. Dumnezeu i§i face intreg „perihoreza" in cei vrednici 
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in§i§i pe Dumnezeu intreg §i dobandind numai pe Dum- 
nezeu, ca un fel de rasplata a urcu§ului lor spre El. Cad 
Dumnezeu strabate in ei asemenea sufletului m trup, ca 
in madularele Sale, §1-1 invrednice§te sa fie in El. 

Tot cel ce sustine ca sunt masalieni cel ce spun 
ca mintea e a§ezata in Inima sau in creier, sa §tie ca 
se razboie§te in chip pacatos cu sfintii. Caci Atanasie 
cel Mare zice ca partea rationala a sufletului se afla 
in creier. lar Macarie, caruia nu-i lipse§te nimic din 
marime, pune iucrarea mintii in inima. Cu ace§tia 
conglasuiesc aproape toti sfintii. Caci ceea ce spu- 
ne dumnezeiescul Grigorie al Myssei, ca mintea nu 
este nici inauntru, nici in afara trupului, ca una ce 
e netrupeasca, nu se impotrive§te acelor sfinti. Pen- 
tru ca aceia spun ca mintea este inlauntrul trupului 
ca una ce e unita cu el. Deci spunand aceasta in alt 


Tntregi §i ace§tia i§i fac intregi „perihoreza" in Dumnezeu in¬ 
treg. Adica Dumnezeu Se mi§ca intreg in intregimea celor vred- 
nici §i ace§tia se mi§ca cu Tntregimea fiintei lor in Dumnezeu 
Intreg. Mimic din El nu le ramane strain acestora §i nimic din ei 
nu ramane In afara de Dumnezeu. Dar aceasta Inseamna ca nici 
mi§carile nu raman separate, ci se Intrepatrund. In mi§carea fi- 
rii umane se mi§ca §i firea divina, iar In mi§carea firii divine se 
mi§ca §i firea umana. Incat se face o singura mi§care, fara sa se 
confunde omenescul §i dumnezeiescul, asemenea mi§carii Imbi- 
nate a sufletului §i a trupului. Sf. Grigorie Palama afirma §i aici 
In mod clar caracterul personal al unirii dintre Dumnezeu §i cei 
vrednici. Mumai persoanele se unesc Intre ele In Intregime, cata 
vreme primirea de catre o persoana a ceva material se limiteaza la 
partea pe care o prime§te. Fara Indoiala, persoanele unindu-se In 
Intregime Intre ele nu-§i epuizeaza toate strafundurile In aceasta 
unire, de§i toate sunt atinse de ea. Ele Ifi raman etern rezerve de 
putere §i de daruire reciproca. Dar persoana e Intreaga totu§i pe 
toate treptele pe care se comunica alteia. Intreaga se daruie§te 
§i Intreaga ramane In ea Insa§l, rezerva inepuizabila de daruire. 
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inteles, nu se deosebesc catu§i de putin de acela. 
Cad nid cel ce zice de Cuvantul lui Dumnezeu ca S-a 
sala§luitodinioara inlauntrul pantecelui fecioreInic§i 
neprihanit nu se impotrive§te celui ce zice ca Dumne- 
zeirea nu se afla intr-un loc sau ca e netrupeasca. Cad 
acela cugeta despre Cuvantul ca S-a unit mai presus 
de cuvant cu framantatura noastra, pentru negraita 
Sa lubire de oamenl**’. 

Tot cel ce zice ca lumina care a stralucit uceniciior 
in Tabor este o naluca §i un simbol ce se face §i se 
desface, §i nu exista cu adevarat^'®, §1 sustine ca nu 
este o lucrare mai presus de toata intelegerea, ci mai 
prejos de intelegere, se impotrive§te sigur marturisirii 
sfintilor. Cad ace§tia, fie m cuvantari, fie in scrieri, o 

417. Tomul nu se da nid de partea celor ce spun ca mintea 
este in inima, nici de partea celor ce afirma ca ea e In creier. 
Mai mult chiar, nu respinge nici opinia mai spirituala a Sf. Qrigo- 
rie de Flyssa, dupa care mintea nu e nici inauntru, nici m afara 
trupului. El recunoa§te caracterul tainic §i complex al legaturii 
sufletului cu trupul. Dar tocmai de aceea nu adopta nicio pozifie 
simplista, unilaterala. riu se alatura nici opiniei ca sufletul e ex- 
clusiv Tn afara de trup, nici opiniei ca e in trup, ca orice parte a 
trupului. Trebuie sa fie recunoscuta o anumita prezenta a sufle¬ 
tului in trup. Dar prezenta aceasta e altfel decat prezenta unei 
parti materiale a lui. E o prezenta Tn trup, dar netrupeasca; e o 
prezenta Tn trup, dar mai presus de Tntelegere. 

418. Aid simbolul nu e luat Tn Tntelesul unei realitati sensi- 
bile permanente prin care se arata ceva nesensibil, ci un chip 
vazut Tnfiripat Tn mod trecator de Dumnezeu pentru ceva neva- 
zut. Lumina dumnezeiasca aratata pe Tabor nu e un chip a ceva 
nevazut, pentru ca ea Tnsa§i e ceva mai presus de vedere Tn sen- 
sul material, ea Tnsa§i are un caracter spiritual, fiind o iradiere 
nemljlocita din Dumnezeu; ea e „vazuta" nevazut, Tnteleasa 
neTnteles. E o prezenfa vadita a lui Dumnezeu, o prezenta sesi- 
zata de o „simtire" a Tntelegerli, dar neTnteleasa Tn mod deplin. 
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numesc negraita, necreata, ve§nica, netemporala, 
neapropiata, nemasurata, nesfar§ita, nehotarnicita, 
nevazuta de ingeri §i de oameni, frumusetea 
arhetipica^'^ §i neschimbata, slava lui Dumnezeu, sla- 
va lui Hristos, slava Duhului, raza Dumnezeirii §i cele 
asemenea. Gael se slave§te, zice, trupul deodata cu 
primirea ei, §1 slava Dumnezeirii se face slava trupului. 
Dar slava era nearatata in trupul vazut pentru cei ce 
nu puteau primi cele ce sunt nevazute §i ingerilor^^°. 
Drept aceea, Se schimba la fata nu primind ceea ce 
nu avea, nici preschimbandu-Se in ceea ce nu era, ci 
descoperindu-Se ucenicilor Sai ca ceea ce era, des- 
chizand ochii lor§i facandu-i din orbi, vazatori"'^^'. Caci 
ramanand Acela§i S-a facut vazut acum ucenicilor, 
aratandu-Se altfel de cum Se arata inainte. Gael El 


419. „Frumusetea arhetipica". Lumina aceea, de§i nu are o 
forma materiala, nu e ceva difuz, dezorganizat, ci se simte in ea o 
armonie superioara, o plenitudine de bunatafi §i, ca atare, e fru- 
moasa, e chiar frumusetea de model a oricarei frumusefi vazute. 

420. E vorba de trupul lui Hristos, care prime§te o armonie 
de la formarea lui prln ipostasul Cuvantului plin de Duhul Sfant. 
In armonia trupului lui Hristos se vede slava lui Dumnezeu. Dar 
armonia, frumusetea §i slava trupului lui Hristos era nevazuta de 
cei ce nu aveau ochi duhovnice§ti. in aceasta consta smerenia 
sau coborarea sau chenoza Cuvantului, rasfranta §i asupra tru¬ 
pului. Ea nu se impunea cu sila, ci se descoperea numai celor ce 
intrau prin credinta in comuniune cu El. De cate ori nu experiem 
descoperirea frumusetii unei persoane nearatoase numai cand 
intram m comuniune cu eal 

421. Vederea luminii mai presus de fire prin umanitatea iui 
Hristos a insemnat pentru ucenici §i o suprema intrare in comu¬ 
niune cu El. Cine poate spune cum au maintat ei In aceasta co¬ 
muniune, urcand pe munte, intr-o convorbire de mare intimitate 
cu Ei, dar intr-o convorbire in care au simfit cu intensitate dum- 
nezeirea Lui? 
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este lumina cea adevarata (loan 1, 9), frumusetea 
slavei. „§i a stralucit ca soarele". Icoana este §tearsa, 
caci e cu neputinta sa se rastranga necreatul in intre- 
gime in creatura. 

Tot cel ce zice ca numai fiinta lui Dumnezeu este 
necreata, dar nu §i lucrarile Lui ve§nice, pe care le 
depa§e§te pe toate, ca ceea ce lucreaza pe cele ce 
le lucreaza, sa auda pe Sfantul Maxim zicand: „Toate 
cele nemuritoare §i insa§i nemurirea, toate cele vii §i 
insa§i viata, toate cele sfinte §i insa§i sflntenia, toa¬ 
te cele virtuoase §i insa§i virtutea, toate cele bune §i 
insa§i bunatatea, toate cele ce sunt §i insa§i existenta 
sunt in chip vadit lucrari ale lui Dumnezeu. Dar une- 
le au inceput sa existe in timp (caci era odata cand 
nu erau), iar altele n-au inceput sa existe in timp. 
Caci n-a fost vreodata cand n-a fost virtute, bunatate, 
sfintenie §i nemurire'"*^^. §i iara§i: „Bunatatea §i 
tot ce se cuprinde in intelesul bunatatii, §i, simplu, 
toata viata, nemurirea, simplitatea, neschimbarea, 
nemarginirea §i toate cate se contempla fiintial m 
jurul lui Dumnezeu, sunt lucrari ale lui Dumnezeu, 
dar nu incepute in timp Caci nu a fost vreodata ceva 
mai stravechi ca virtutea, nici ca alta oarecare din 
cele spuse, chiar daca cele ce se imparta§esc de ele 
au inceput sa existe in timp. Caci orice virtute este 
fara de inceput, neavand vremea mai batrana ca ea, 
ca una ce are pe Dumnezeu din veci ca singur izvor 
al existentei Sale. Dar Dumnezeu e ridicat de infini¬ 
te ori infinit deasupra tuturor existentelor, fie ca se 
imparta§esc, fie ca se lasa imparta^ite"'^^^. Invefe, 

422. Capete gnostice, I, 50; FUoc. rom., vol. 2, ed. cit, 
p. 173-174. 

423. Op. cit, 1, 48-49; Filoc. rom., vol. 2, pp. 171-172. 
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a§adar, din acestea ca nu toate cele ce subzista din 
Dumnezeu sunt §i sub vreme. Cad sunt unele care 
sunt fara de inceput §i nu se desfiinteaza din prici- 
na unitatii treimice, singura fara de inceput prin 
fire, §i din pricina simplitatii mai presus de fire a ei. 
A§a cum, in acela§i fel, mintea, ca o icoana §tearsa 
a acelei neimpartiri covar§itoare, nu e nicidecum 
compusa din pricina Tntelegerii sale fire§ti^^^. 

Tot cel ce nu prime§te starile duhovnice§ti inti- 
parite in trup de darurile Duhului aflatoare in su- 
fletul celor ce au sporit in viata dupa Dumnezeu, §i 
nume§te nepatimire omorarea prin deprindere a 
partii patimitoare, §i nu deprinderea lucrarii spre cele 
bune a celui ce s-a intors cu totul de la cele rele §i s-a 
indreptat spre cele bune, ca unul ce a lepadat deprin- 
derlle rele §i s-a imbogatit in cele bune, tagaduie§te, 
ca urmare a acestor pared, §i petrecerea cu trupul in 
veacul nestricacios a celor ce sunt (a celor creafi)^^^. 
Caci daca se va imparta§i atunci §i trupul impreuna cu 

424. Lucrarile necreate ale lui Dumnezeu nu prejudiciaza 
simplitatea fiintei Lui, cad, Persoana nu-§i pierde unitatea prin 
lucrarile ei, ci se arata intreaga lucrand Tn fiecare. 

425. Mepatimirea nu e moartea puterii pasionaie a trupu- 
lui, ci deprinderea Indreptarii lucrarii ei spre cele bune. Ea nu e 
nemi§care in sens budist, ci iubire de cele bune, de Dumnezeu 
§i de oameni. Mepatimirea nu e „apatie", ci interes plin de iu¬ 
bire pentru tot ce e bun pentru oameni. Mu e nepasare, ci miia §i 
responsabiiitate pozitiva, dureroasa, ca a lui lisus. Varlaam, ca 
fiiosof, era dus u§or spre acest dispret de tip budist fata de tot 
ce nu e cugetare netulburata, spre acest intelectualism uniiate- 
ral, spre care inclina in general teologia occidental^, pretuita 
ca indeletnicire exclusiv intelectuala. Cine cugeta a§a nu mai 
poate intelege pentru ce mai e pastrat trupul intr-o viata eterna. 
Caci trupul fara puterea pasionala indreptata spre bine nu mai e 
decat o coaja moarta, o aratare iipsita de orice rost. 
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sufletul de bunatatile tainice, se imparta§e§te §i 
acum, dupa putere, de harul daruit in chip tainic §i 
negrait de Dumnezeu mintii curatite, §i-§i insu§e§te 
§i el cele dumnezeie§ti potrivit cu sine. Astfel se 
preschimba §i se sfinte§te, dar nu se omoara prin de- 
prindere partea patimitoare a sufletului. lar aceas- 
ta fiind comuna sufletului §i trupului, se sfintesc §i 
inclinarile §i lucrarile trupului^^®. Caci desfacandu-se 
de bunMatile vietii de aici pentru nadejdea buna- 
tatilor viitoare §i mi§candu-se in chip sanatos prin 
lipsa de griji, mintea simte, dupa Sfantul Diadoh, 
bunatatea dumnezelasca negraita §i transmite §i tru¬ 
pului, pe masura inaintarii sale, bunatatea sa^^’^. lar 
aceasta bucurie ivita in suflet §1 in trup este o dovada 
nemincinoasa a vietuirii nestricacioase. 

Mintea percepe (prinde) o lumina, slmtirea 
alta. Simtirea percepe (prinde) lumina supusa 
simturilor, care arata lucrurile supuse simturilor ca 
supuse simturilor. lar lumina mintii este cuno§tinta 
aflatoare in intelesuri. Prin urmare, vederea §i min¬ 
tea nu percep (prind) aceea§i lumina; dar numai 
cata vreme lucreaza fiecare dupa firea sa §i in cele 
dupa fire. Insa cand se imparta§esc de un har §i 
de o putere duhovniceasca mai presus de fire, cei 

426. Partea pasionala nu trebuie deci omorata, d sfintita. 
lar fiind ea sfinjita, se va sfinti §i trupul, dat fiind ca e comuna 
sufietului §i trupuiui. Caci puterea pasionala se activeaza prin 
trup. Trupul participa la via^a sufietului prin puterea pasionala 
a acestuia. Sufletul §i trupul sunt impletite in puterea pasionala. 

427. Dar puterea pasionala nu e despartita de minte. Ci e 
puterea prin care mintea lucreaza asupra trupului §i-l sfinte§te 
pe acesta. In puterea pasionala mintea insa se intalne§te cu tru¬ 
pul. Mintea, bucurandu-se mai mult de cele nemateriale, atrage 
§i trupul prin partea pasionala la iubirea acelora. 
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invredniciti vad §i cu simtirea §i cu mintea cele mai 
presus de toata simtirea §i de toata mintea^^®, ca sa 
spunem cu marele Qrigorle Cuvantatorul de Dum- 
nezeu, intr-un fel cum numai Dumnezeu §tie §i cei 
ce lucreaza acestea. 

Acestea le-am invatat din Scripturi; acestea 
le-am primit de la Parintii no§tri; acestea le-am cu- 
noscut prin putina noastra cercare. Acestea §tim ca 
le-a scris §1 preacinstitui mtre ieromonahi cuviosul 
Qrigorle (Palama), pentru cei ce traiesc cu sfintenie 
o viata de lini§tlre, urmand intocmai predanille 
sflntilor. Acestea le-am semnat spre incredintarea 
cltitorilor: 


428. Sf. Qrigorie Palama accentueaza adeseori tainica 
unire ce exista intre suflet §i trup. In perceperea simturilor se 
intalnefte sufletul cu trupul. Trupul nu e trup fara viata sufle- 
tului in el. Viata sufletului e §i viata lui. Totu§i in planul vietii 
naturale, in lucrarea simturilor domina trupul, iar in a mintii, 
sufletul. Dar unirea dintre cele doua lucrari sau dintre suflet 
§i trup se face deplina cand Duhul Sfant Se sala§luie§te in cre- 
dincios sau cand credinciosul se induhovnice^te §i e ridicat la 
o lucrare care depa§e§te atat lucrarea naturala a simturilor, 
cat §i a mintii. In lucrarea aceea superioara §i unificatoare lu¬ 
crarea simturilor prime§te un caracter de §i mai accentuata 
spiritualitate, iar lucrarea minUi devine §i mai simUtoare. Po- 
sibilitatea acestei spiritualizari a sensibilitatii sau sensibiliza- 
rii spiritualitatii e data Tn faptul ca toata realitatea vazuta e 
in fond o rationalitate dinamica plasticizata (§tiinta spune azi 
ca masa e energie sau viceversa); §i cu atat mai mult trupul 
omenesc, strabatut §i mi§cat de sufletul rational. Diadoh al 
Foticeii spune: „Ochiul sufletului nu mai poate fi in§elat cand 
acoperamantui lui, adica trupul, a devenit prin tnfranare o 
tesatura foarte subUre" (Cuvant ascetic, 71, Filoc. rom., vol. 1, 
p. 440). In acest sens Sf. Maxim, la randul sau, va afirma 
depa§irea dualitatii suflet-trup in sfinfi (Ambigua, P.Q. 91, 
1193-1196; in PSB, vol. 80, p. 182). 
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1. leromonahul Isaac, protosui cinstitelor manastiri 
din Sfantul Munte 

2. Teodosie leromonahul, egumenul cinstitei §i 
imparate§tii Lavre 

3. Egumenul manastirii Ivirilor (in dialectul sau) 

4. leromonahul loanichie, egumenul cinstitei §i 
imparate§tii manastiri Vatoped 

5. Egumenul manastirii sarbilor (in dialectul sau) 

6. Filotei, cel mai mic intre ieromonahi, am iscalit 
cugetand acelea§i. 

7. Amfilohie, cel mai mic intre ieromonahi §i du- 
hovnicul cinstitei manastiri a Esfigmenului 

8. Teodosie, cel mai mic intre ieromonahi §i du- 
hovnicul Vatopedului 

9. leromonahul Teostirict, egumenul sfintitei 
manastiri Cultumu§ 

10. Qherontie Maruli, pacatosul, aflator intre 
batranii cinstitei Lavre, cugetand aceiea§i, am iscalit 

11. Calist Muzarul, cel mai mic intre monahi 

12. Qherasim, neinsemnatul intre monahi, vazand 
§i citind cele scrise cu iubire de adevar §i prlmindu-le, 
am iscalit 

13. Moise, neinsemnatul batran, cel mai mic intre 
monahi, cugetand acelea§i, am subscris 

14. Qrigorie Stavrolangaditis, cel mai mic §i mai 
neinsemnat intre monahi, poate §i isihast, cugetand 
§i intelegand acestea, am subscris 

15. Isaia, batranul de la schitul Magula §i cel mai 
mic intre ieromonahi, cugetand acelea§i, am subscris 

16. Marcu al lui SinaituI, cel mai mic intre monahi 

17. Calist, din schitul Magula §i cel mai mic intre 
monahi 
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18. Un batran isihast de la manastirea sirienilor, in 
dialectul sau 

19. Sofronie, cel mai mic intre monahi 

20. SmerituI episcop lacob al lerisonului §i al Sfan- 
tului Munte, hranit in predaniile Sfantului Munte §i 
ale Parintilor, marturisind ca, prin frunta§ii care au 
iscalit aicea, a subscris cugetand la fel tot Muntele 
Athos, conglasuind §1 eu, am subscris, punand pece- 
tea. lar dupa toate am adaugat §i aceasta, ca pe cel ce 
nu conglasuie§te cu sfintli, ca noi §i ca Parintli cei cu 
putin mai inainte de noi, nu-1 primim la imparta§ire 
cu noi. 



ALE ACELUIA§I 


150 de capete despre cuno§tinta natiirala, 
despre cimoa§terea ltd Dumnezeu, despre 
via^a morala §i despre fapttdre 

1. Ca lumea a inceput ne invata §i firea, ne 
incredinteaza §i Istoria §i ne infati§eaza limpede §i 
Inventiile me§te§ugurilor, a§ezarilor legilor §i ran- 
duielile statelor. Caci §tim pe inventatorii aproape 
ai tuturor me§te§ugurilor §i pe datatorii legilor, pe 
intemeietorii de la inceput ai statelor. Dar §i pe cei 
ce au scris prima data despre ceva, Insa pe nici unul 
dintre ace§tia nu-i vedem traind inainte de facerea 
lumii §i a timpului, pe care ne-a istorisit-o Moise. 
§i insu§i Moise, care a descris inceputul facerii lu¬ 
mii, ne-a dat prin atatea lucruri §i cuvinte minunate 
dovezi de neclintit despre adevarul infati§at de el, 
incat aproape tot neamul omenesc 1-a socotit pe el 
vrednic de crezare §i vrednici de ras pe cei ce au 
cugetat cele potrivnice. Dar §i firea lumii acesteia, 
avand totdeauna trebuinta de un inceput nou pen- 
tru fiecare lucru din ea §i neputand dainui nicide- 
cum fara el, ne infati§eaza chiar prin lucruri primul 
inceput al ei, care nu a fost din alt incepuL^^^. 

429. Daca lumea n-ar avea un inceput, n-am cunoa§te pe 
mtemeietorii statelor, pe inventatorii me§te§ugurilor §i pe data¬ 
torii legilor. Ele ar trebui sa fie din veci. Toate au un Tnceput Tn 
cadrul lumii. Dar lumea tnsa^i trebuie sa aiba un Tnceput care nu 
mai are inainte inceputul a altceva din care sa apara printr-un 
nou Tnceput. 
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2. Ca lumea nu numai a inceput, ci va avea §i un 
sfar§it, ne infati§eaza firea ei, ca una ce e dintre cele 
intamplatoare, Caci mereu sfar§e§te in partile Dar 
incredintarea sigura §i neclintita despre aceasta ne-o da 
proorocia tuturor celor insuflati de Dumnezeu §i a lui 
Hristos, Care e Dumnezeu peste toti. A crede acestora, 
ca unora ce au spus adevarul, se cuvine nu numai celor 
evlavio§i, odata ce vad ca au spus adevarul §1 in privinta 
tuturor celorlalte pe care acela le-au prevestit. De la ei 
se poate afla nu ca lumea aceasta intreaga inainteaza 
spre neflinta, ci ca precum se vor preface trupurile noas- 
tre, a§a se va desface §1 se va realcatui §1 ea din puterea 
Duhulul dumnezeiesc intr-o forma mai dumnezelasca, 
spre a fi pe masura noastra. 

3. Infeleptii elinilor zic ca cerul se intoarce prln firea 
sufletului lumii §i ca tnsa§i judecata dreapta §1 ratiunea 
ne invata aceasta. Care judecata dreapta? Care rafiune? 
Caci daca cerul se intoarce nu prin firea lui, ci prin pu¬ 
terea lumii careia ii zicsuflet, iarsufletul acesta e al intre- 
gii lumi, cum de nu se intorc §i pamantui §i apa §1 aerul, 
mai ales ca, dupa ei, sufletul e pururea in mi§care? Floi 
insa vedem ca pamantui sta prin Area sa, asemenea §1 
apa, tinand locul de jos. Astfel §i cerul se mi§ca pururea 
prin Area lui §1 se mi§ca in cere, tinand locul de sus. Apoi 
cum ar fi acest suAet al lumii, prin a carui fire s-ar mi§ca 
cerul? Este oare rational? Dar atunci ar fi cu vole libera 
§i nu ar mi§ca corpul ceresc cu acelea§i mi§cari. Caci 
cele cu voie libera se mi§ca o data intr-un fel, alta data in 

430. Lumea nu se arata ca neconditionat necesara, ca exis- 
tand in mod necesar. Ea e contingenta. Ar putea §i sa nu fie. 
Totu§i nu exista din intamplare. Exista pentru ca a voit Dum¬ 
nezeu sa existe. Ca lumea nu e neconditionat necesara o 
dovede§te faptul ca mereu se sfar§e§te in partile ei constitutive. 
Aceasta arata ca ea va avea §i ca intreg un sfar§it. 
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altfel. §i apoi ce urma de suflet rational vedem in sfera 
cea mai de jos a lumii, adica in pamant sau in cele care 
sunt mai aproape de el, in apa, in aer sau chiar in foe? 
Caci sufletul lumii trebuie sa fie §i al acestora. Cum ar 
fi apoi unele insufletite, iar altele neinsufletite? Aceas- 
ta o recunosc §i ei. Iar cele din urma nu sunt a§a in 
parte, ci piatra e toata piatra, metalul tot metal, tarana 
toata tarana, apa, aerul, focul, la fel. Iar de foe zic tot 
ei ca se mi§ca prin firea sa, §i nu prin suflet. Deci daca 
sufletul e comun, cum se mi§ca numai cerul singur 
prin firea sufletului, §i nu prin a lui insu§i? Dar poate 
zic ca sufletul, care, dupa ei, mi§ca corpul ceresc, nu 
e rational. Insa cum poate fi a§a, daca acel suflet este, 
dupa ei, izvorul sufletelor noastre? Daca nu e rational, 
trebuie sa fie macar sensibil sau natural (vegetal). Dar 
nici una dlntre aceste calitati nu vedem cum ar mi§ca 
un trup fara madulare. Iar vreun madular organic nu 
vedem sa aiba nici pamantui, nici cerul, nici alta dintre 
stihiile lumii. Fiindca tot organul e compus din diferi- 
te substante. Insa fiecare dintre stihii are o substanta 
simpla §i mai ales ceruF^'. 

Sufletul este entelehia trupulul organic ce are viata 
in potenta"*^^. Cerul insa, neavand niciun madular sau 
parte organica, nici nu poate vietui. Cum ar avea deci 
peste tot suflet ceea ce nu poate vietui? Dar cei ce s-au 

431. In acest capitol §i in cel urmator e combatuta teoria 
unui suflet al cosmosului, cosmozoismul, sau cosmopsihismul, 
sau hylozoismul, una dintre formele panteismului elin. 

432. Teoria aristotelica a sufletului ca entelehia sau ca for¬ 
ma a trupului organic, prin care acesta e dus spre o tinta a lui, 
a fost acceptata §i de unii Parinti ai Bisericii. Trupul are viata in 
potenta, in sensul ca ea se dezvolta sau se actualizeaza. Iar in- 
trucat sufletul e legat de viata organica ce create, se poate spune 
ca §i sufletul e la inceput in mare parte o potenta ce se dezvolta. 
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facut de§erti m cugetarile lor au plasmuit cu inima 
neinteleapta un suflet care nici nu este, nici nu va fi, 
§i pe acesta 1-au facut ziditorul, carmuitorul §i pronia- 
torul intregii lumi vazute. De asemenea, 1-au infati§at 
ca pe un fel de radacina §i izvor al tuturor sufletelor 
noastre, el insu§i avandu-§i na§terea din minte. lar 
aceasta minte zic ca este altceva dupa fiinta decat 
ceea ce spun ca este Dumnezeu, Care se afla deasu- 
pra tuturor. A§a le dogmatizeaza pe acestea cei mai 
de frunte Tn intelepciunea §i teologia elinilor, nefiind 
cu nimic mai buni ca cei ce mdumnezeiesc animale- 
le §i pietrele, ba, dimpotriva, fiind cu mult mai rai in 
privinta credintei. Caci dobitoacele, aurul, piatra, ara- 
ma sunt ceva, chiar daca se afla printre cele din urma 
dintre fapturi. Dar un suflet al lumii, purtator de stele, 
nu exista §i nu este catu§i de pufin ceva din cate sunt, 
decat o plasmuire a unei cugetari diavole§ti. 

4. Mai zic aceia: Intrucat corpul ceresc trebuie sa 
se mi§te, dar mai incolo nu este niciun loc spre care 
ar inainta, el se mtoarce la sine tnsu§i, §i inaintarea 
lui nu e decat o mvartire. Foarte bine. Deci daca ar fi 
loc, ar fi purtat in sus ca §i focul, ba chiar mai mult de¬ 
cat focul, fiindca e §i mai u§or decat firea focului. Dar 
aceasta mi§care nu este a firii sufletului, ci a u§uratatii 
firii. Daca deci inaintarea cerului inseamna mvartire, 
iar aceasta o are prin firea sa, §i nu prin firea sufletu¬ 
lui, corpul ceresc se invarte§te nu prin firea sufletului, 
ci prin a sa. Deci nu are suflet, nici nu exista vreun su¬ 
flet ceresc sau al lumii intregi. Singurul suflet rational 
este cel omenesc, care nu e ceresc §i nu se cuprinde 
intr-un loc, ci prin firea sa este esenta intelegatoare'’^^^. 


433. Aceasta Tnvatatura cre§tina despre lume ca neavand su¬ 
flet Tn ea a eliberat drumul cercetarii §tiintifice a naturii. 
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5. lar corpul ceresc nu are puterea sa inainteze sau 
sa se intinda in sus. §i aceasta nu fiindca nu mai este 
loc mai incolo, ci pentru ca §i sfera eterului de dupa el 
este invalulta de cer. De aceea nu inainteaza in sus, nu 
fiindca nu este niciun loc spre care sa inainteze, caci 
largimea cerului se acopera cu sfera eterului. Hu se in- 
tinde mai sus de ea deoarece, fiind mai subtire, este 
mai sus prin firea sa. A§adar nu fiindca nu are ioc mai 
sus decat sine nu se inalta cerul mai sus, ci fiindca nu 
este niciun corp mai subtire §i mai u§or ca el. 

6. Mu este niciun corp mai inalt decat corpul ce¬ 
resc. Dar nu din cauza aceasta e incapabil sa se inalte 
mai sus, ci fiindca cerul cuprinde orice corp §i niciun 
corp nu este §i n-a fost dincolo de el ca sa-1 strabata. 
Dar noua, binecinstitorilor §i credincio§ilor, nu ne 
este oprit sa ajungem deasupra cerului. Caci Dumne- 
zeu. Care umple toate, Se intinde §i dincolo de cer, la 
nesfar§it, §i a fost §i Tnainte de lume, umpland, cum 
umple §i acuma, tot locul din lume §i nimic nu 1 s-a 
adaugat Lui ca sa se iveasca in El vreun corp. Prin ur- 
mare, nici in afara de cer nu este vreo piedica, spre a 
nu fi ioc, cum este cel din jurui lumii sau cel care s-a 
ivit mlauntrul iumii, ca sa fie corpuri in el. 

7. Cum deci, odata ce nu e nicio piedica, nu se 
indreapta in sus mi§carea corpului ceresc, ci se mi§ca 
in cere, intorcandu-se la sine insu§i? Fiindca stand 
deasupra ca cel mai subtire dintre toate, e mai presus 
decat orice corp, dar §i mai ager la mi§care. Precum 
ceea ce e cuprins de el e cat se poate de greu §i de 
jos, a§a el e cel mai u§or, cel mai inalt §i cel mai ager 
la mi§care. Daca se mi§ca prin fire, ramanand sus la 
suprafata, dar ceea ce ramane la suprafata nu se poa¬ 
te desparti prin fire de acelea la a caror suprafata sta. 
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iar acelea la a caror suprafata sta corpul ceresc sunt 
sferice, in chip necesar el se mi§ca nemcetat in jurul 
lor; nu printr-o fire sufleteasca, ci printr-una corporala 
§i proprie, fiindca schimba un loc cu altul pe rand, 
lar mi§carea este proprie corpurilor, precum starea 
potrivnica e opusa corpurilor^^^. 

8. Cineva poate vedea §i in apropierea noastra van- 
turile care netezesc suprafetele, nedespartindu-se 
de acestea cand se mi§ca §i neridicandu-se mai sus, 
nu fiindca nu este loc, cl fiindca sunt mai u§oare cele 
de deasupra lor. Deci raman la suprafafa celor pe 
care le ating, fiind dupa fire mai u§oare ca acelea. 
§i se mi§ca in jurul lor, nu printr-o fire sufleteasca, 
ci prin Area lor. Socotesc ca aceasta asemanare din 
parte voind s-o arate §i infeleptul Solomon, a numit 
corpul ceresc cu numele vanturilor, scriind despre 
el: „Vantul... facand roate-roate, trece neincetat prin 
cercurile sale" (Eccl. 1, 6). Dar Area vanturilor din Ju¬ 
rul nostru e atat de departe de a celor mai tnalte §i 
de mi§carea cat se poate de lute a acelora, pe cat de 
departe e §i u§urimea acelora. 

9. Dupa intelepfil elinilor, sunt doua zone ale 
pamantului temperate §i locuite. Dintre acestea, fie- 
care se imparte in cate doua lumi locuite, dand patru 
lumi de acestea. De aceea sustin ca sunt patru nea- 
muri de oameni, care nu pot trece unul la altul. Caci, 
dupa ei, unii locuiescin zona noastra, alaturea de noi, 
fiind despartiti de noi dezona arzatoare a pamantului. 
Opus lor, sunt cei ce, priviti din punctul lor de vedere. 


434. Cap. 4-7 mfati§eaza o viziune despre cer depa§ita de 
cuno§tintele astronomice dobandite in secolele urmatoare. Dar 
in ceea ce spune Sf. Grigorie Palama e un adevar: mi§carea natu- 
rii nu e purtata de un suflet, ci de iegile ei fizice. 
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locuiesc dedesubtui zonei acesteia, precum noua ne 
sunt opu§i cei ce au acela§i tropic ca §i noi. Dintre 
ace§tia, unii sunt opu§i, ceilalti antipozi §i intor§i 
fata de noi. Ei nu §tiau ca, afara de a zecea parte 
din sfera pamantului, aproape toata cealalta parte e 
acoperita de ape. 

10. Oricine poate cunoa§te ca afara de lumea 
locuita de noi, nicio alta parte a pamantului nu e 
locuita, fiind acoperita de mari. Sa ia aminte de ase- 
menea ca cele patru stihii din care consta lumea 
sunt parti egale"^^®. lar datorita starii sale rarefiate §i 
sferei fiecareia din ele, are un volum inmultit fata de 
al altuia, cum i se pare §i lui Aristotel. Acesta zice ca 
sunt cinci stihii, a§ezate sferic in cinci straturi, stra- 
tul mai mic fiind totdeauna cuprins de cel mai mare, 
pamantul de apa, apa de aer, aerul de foe, focul de 
eter. §i aceasta este lumea. 

11. Eterul este cu mult mai limpede ca focul §i 
se nume§te §i materie arzatoare. Focul are volu- 
mul inmulfit al sferei aerului, aerul al apei, apa 

435. Era pe atunci ideea ca lumea materiala se compune din 
patru stihii sau elemente: pamant, apa, aer §i foe, iar pe deasupra 
ei este eterul, ca al cincilea element. Ideea aceasta simplista de- 
spre cele cinci stihii, despre proportiile lor neschimbate, despre 
a§ezarea lor in cercuri tot mai largi care se cuprind, e inferioara 
intuitiei biblice despre mareata complexitate a lumii, intuitie care 
e proprie §i Sfintilor Farinti. Ea era proprie §tilntei §i unei parti a 
filosofiei eline §i bizantine, pe care §tiinta moderna a depa§it-o. 
Sf. Qrigorie Palama a facut uz in capitolele de pana aici §i in alte 
cateva urmatoare de acea „§tiinta", urmarindu-§i scopul sau de a 
arata ca sufletui nu poate fi prezent ca forta de mi§care in tot acest 
cosmos; el nu e decat in organismele umane a§ezate pe pamant, 
care formeaza numai a zecea parte din intinderea apei, §i nici pe 
pamantul intreg, ci numai in anumite zone din el cu o ciima tem- 
perata, nu §i in cele fierbinti, care sunt nelocuite. 
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al pamantului, care, avand cea mai mare desime, 
are volumul cel mai mic dintre cele patru stihii de 
sub cer. Deci sfera apei avand marimea inmultita 
a pamantului, daca ar fi revarsata peste toata 
suprafata pamantului, amandoua sferele s-ar mi§ca 
in jurul aceluia§i centru, al pamantului §i al apei. 
Apa n-ar ingadui dobitoacelor de pe uscat sa se 
foloseasca de nicio parte a pamantului, intrucat 
1-ar acoperi intreg §i s-ar intinde in mare masura 
peste toata suprafata lui. Dar intrucat nu cuprin- 
de toata suprafata pamantului, caci uscatul locuit 
de noi este neacoperit, sfera apei este in chip ne- 
cesar nelegata de central pamantului, Prin urmare, 
trebuie cautat cat de mult e ea m afara de central 
pamantului. E mai jos sau mai sus de noi? Mai sus 
nu poate sa fie, caci vedem ca suprafata apei este, 
m parte, sub noi. A§adar central sferei apei este mai 
jos, m raport cu noi, chiar §i de central pamantului, 
Ramane de cercetat cat este de departe acest cen¬ 
tru de central pamantului. 

12, Ar putea cunoa§te cineva cat de departe, 
adica cat de jos, din punctul nostru de vedere, este 
central sferei apei de central pamantului, luand sea- 
ma ca suprafetei sferei pamante§ti care e locuita 
de noi ii corespunde suprafata apei vazute de noi §i 
aflata sub noi, sub pamantul pe care-1 calcam. Partea 
pamantului locuita de noi e o zecime din suprafata 
lui, Caci pamantul are cinci zone, iar noi locuim o 
jumatate a uneia din aceste cinci. Deci daca ar vrea 
cineva sa aplice acestei zecimi de suprafata o sfera 
in jurul pamantului, va afla sfera care i se potrive§te, 
Ea va avea indoit diametral sferei careia i se aplica 
din afara §i pe care o cuprinde, iar marimea ei e 
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de opt ori mai mare, §i centrul il are la marginea 
pamantului care ni se pare cea mai jos. Acest lucru e 
limpede din desen. 

13. Sa zicem ca sfera pamantului este un cere 
inauntru caruia se scrie A, B, C, D, iar in jurul lui 
e desenat, in loc de sfera apei, un alt cere, care e 
tangent cu suprafata 
zecimii de sus a cer- 
cului din el. In cercul 
acesta e scris E, F, Q, 

H. Marginea cercului 
dinlauntru, care din 
punctul nostru de ve- 
dere este cel mai de 
jos, va fi centrul cer¬ 
cului exterior. Aces¬ 
ta avand diametrul 
mdoit, se arata prin 
demonstratii geome- 
trice ca sfera ai carei 
diametru este mdoit 
fata de al sferei care 
are diametrul pe 
Jumatate, este de opt ori mai mare. Aceasta sfera 
lichida, care e de opt ori mai mare, e amestecata 
cu pamantul. De aceea ta§nesc din el numeroa- 
se izvoare §i rasar apele bogate §i nesecate ale 
raurilor §i se varsa in sanurile nu putinelor mari; 
multime de lacuri sunt raspandite §i aproape nu 
este loc pe pamant unde, sapand cineva, sa nu afle 
curgand pe dedesubt apa. 

14. Ca afara de partea locuita de noi nu mai este 
nicio alta locuita, arata §i desenul §i ratiunea. Caci 
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precum, daca central pamantului §i al apei ar fi 
acela§i, pamantul ar fi cu total nelocait, tot a§a, ba 
ca malt mai vartos, daca apa are ca centra partea 
cea mai de jos a pamantalai, din panctal nostra de 
vedere, afara de partea locaita de noi, care se atinge 
ca partea de sas a sferei apei, toate celelalte fiind 
acoperite de malta apa, na pot fi locaite. §i fiindca 
s-a spas mai inainte ca namai in partea de pamant 
locaita exista saflet rational incorporat, iar aceasta 
este ana singara, armeaza ca namai in aceasta par¬ 
te locaiesc §i dobitoacele necavantatoare de ascat. 

15. Vederea ia na§tere din calori §i figari com- 
binate in maite felari; mirosal din abari; gastal din 
amezeli; aazal din zgomote; pipaital din asprimi saa 
din netezimi, prin atingerea ca ele. lar continatarile 
care se alcataiesc in simtari sant de la corpari, dar 
na sant corpari, de§i sant corporale. Caci na sant 
simpla de la corpari, ci din formele corparilor. lia 
sant nici inse§i formele corparilor, ci intiparirile lor, 
an fel de chipari nedesparfit despartite de formele 
corparilor. Aceasta se constata mai ales din vedere 
§i in chip deosebit din cele ce na se vad in oglinda. 

16. Intiparirile acestea din simtari insa§inda-§i-le 
paterea de imaginatie (de inchipaire) a safletalai, 
desparte deplin na sirnfarile inse§l, ci, precam am 
spas, chiparile din ele, de corpari §i de formele 
lor. §i avanda-le adanate ca pe o vistierie, adace 
la intrebaintarea dinlaantra cand ana, cand alta, 
chiar cand na e de fata corpal, facanda-§i-le pe toa¬ 
te vazate, §i pe cele aazite §i pe cele gastate §i pe 
cele mirosite §i pe cele pipaite'*^®. 


436. E o distinctie Tntre formele care fin obiectiv de cor- 
puri §i tntre chipurile pe care aceste forme le tntiparesc In 
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17. Aceasta putere de imaginatie (de inchipuire) 
a sufletului se gase§te in faptura ra^ionala la mijloc 
intre minte §i simturi. Mintea privind §i intorcand in 
sine imagini primite de catre simturi, ca despartite de 
corpuri §i ca chipuri necorporale, infaptuie§te feiuri- 
tele intelesuri, deosebindu-le, asemanandu-le §i jude- 
candu-le in mod feiurit, pMima§, nepatima§, mijlocit, 
in chip gre§it sau fara gre§eala. Din acestea se nasc 
apoi ceie mai muite virtuti §i pacate, pared bune §i 
rele. Fiindca nu tot intelesul mintii vine din acestea 
§i e despre acestea, ci sunt uneie pe care nu le poate 
afla cineva ca venind prin simturi, ci sunt date de min¬ 
te, de aceea am zis ca nu tot adevarul §i amagirea, 
virtutea §i rautatea din ganduri i§i au inceputul de la 
imaginatie (inchipuire). 

18. E vrednic de mirare §i de cercetare cum de la 
lucrurile vremelnlce §i supuse simturilor poate sa se 
nasca in suflet o frumusete sau o uraciune statornica, 
o bogatle sau o saracie, o slava sau o lipsa de slava 
§i, simplu-vorbind, o lumina mintala (inteligibila) pri- 
cinuitoare de viata ve§nica sau un intuneric mintal 
(inteligibil) §i chinuitor. 

19. Mintea, purta tadeimaginatiasufletului§iimpre- 
unata prin aceasta cu simturile, na§te o cuno§tinta 


simturi §i care, pana ce raman in simturi, pe de o parte sunt 
deosebite de formele obiective ale corpurilor, pe de alta 
sunt nedespartite de ele. Imaginatia, preluand apoi aceste 
chipuri, ledespartedeplindeformelecorpurilor,farasadesparta 
insa §i simturile insele. A§a se face ca in imaginatie chipu- 
rile lucrurilor pot lua forme intrucatva deosebite de formele 
lucrurilor. Imaginatia are astfel o functie creatoare, nu sim- 
plu reproductive, ca simturile. Ea le inmagazineaza in sine §i 
apoi le proiecteaza cand voie§te, chiar in lipsa corpurilor §i a 
formelor lor. 
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imbinata. De pilda, prive§te cineva cu simturile la soa- 
rele care apune, dar totodata §i la luna apropiata, care 
sta cu partea bombata spre soare, pana ce incet, incet 
se departeaza in zilele urmatoare §1 e tot mai luminata, 
pana ce ajunge la partea opusa, apoi se apropie iara§i 
cate putin cu partea cealalta, mic§orandu-§i lumina 
tot mai mult, pana §i-o pierde, ajungand iara§i acolo 
de unde a inceput sa lumineze. Aceste vederi insem- 
nandu-§i-le mintea, ca una ce tine pe cele de mai ina- 
inte in imaginatie, iar pe cea mereu prezenta m simt, 
i§i da seama din simt, din imaginatie §i din intele- 
gere ca luna i§i are lumina de la soare §i ca osia aces- 
teia este mai aproape de pamant §i cu mult mai jos 
decat soarele'^^’^. 

20. Dar nu numai datele ce privesc luna, ci §i cele 
ce privesc soarele, eclipsele lui §i conjunc^iile din vre- 
mea lor, schimbarile §i distantele celorlalte planete de 
pe cer, formatiile felurite ce le alcatuiesc intre ele §i, 
pe scurt, toate cate le §tim despre cer, apoi ratiunile 
firii, toate artele, me§te§ugurile §i, simplu vorbind, 
intreaga cuno§tinta a tuturor adunata din observari 
partiale, le-am ca§tigat din simturi §i din imaginatie, 
prin minte. Miciuna dintre acestea nu se poate numi 
duhovniceasca, ci mai degraba naturala, fiindca nu 
cuprinde cele ale Duhului. 

21. De unde am aflat ceva sigur §i nemincinos des¬ 
pre Dumnezeu, de unde despre lumea intreaga, de 
unde despre noi inline? nu din invatatura Duhului?"^^® 

437. Explica judecatile facute de minte pe baza asocierii in¬ 
tre chipurile sensibile primite de la simturi §i retinute de imagi¬ 
natie, §i cele prezente in simturi. 

438. Cuno§tintele partiale le avem din simturi, din imaginatie 
(memorie) §i din minte, adica din lucrarea lor comuna. Ele formeaza 
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Caci Duhul ne-a invatat ca numai Dumnezeu este 
Cel ce este cu adevarat §i este pururea §i este ne- 
schimbat, neprimlndu-§i existenta din cele ce nu 
sunt §i nemergand spre nefilnta; ca este in trei ipos- 
tasuri §i atotputernic; ca El a adus in §ase zile cu 
cuvantul la existenta cele ce sunt din cele ce nu 
sunt/^® mai bine zis le-a dat fiinta deodata tutu- 
ror, cum zice Moise. Caci il auzim pe acesta zicand: 
„La inceput a facut Dumnezeu cerul §i pamantul" 
(Fac. 1, 4), nu ca pe un gol, desigur, nici fara cele 
dintre ele. Caci pamantul era amestecat cu apa, 
§i fiecare dintre ele purta in sine ca o sarcina ae- 
rul §i dobitoacele §i plantele dupa felul lor"^"^®. lar 
cerul cuprlndea feluritele lumini §i lumlnatori, tn 
care subzista totuF^'. Astfel a facut Dumnezeu la 


deci cuno§tinta naturala. bar cuno^tintele sigure §i nemincinoase 
despre lume ca intreg, adica despre originea §i scopul ei, despre 
nol tn§ine ca persoane unitare §i despre Dumnezeu nu mai sunt 
din ceie trei puteri ale naturii noastre, ci din invatatura pe care ne-a 
dat-o Duhul §i pe care am primit-o prin credinta. 

439. Urmand lui Maxim Marturisitorui, pe Dumnezeu 11 
nume§te „Cel ce exista Tn chip existent sau adevarat" (6 ovx- 
ax; ©v), iar creaturile numai cele ce sunt (xcc ovxa). Existenta 
adevarata sau existenta existenta este cea care nu e de la ni- 
meni, ci de la sine, aceea care nu se schimba §i nu inainteaza 
spre descompunere (stricaciune). Cele simplu existente sunt 
cele ce nu au existenta de la ele, ci sunt aduse la existenta din 
nimic de Dumnezeu. 

440. Kwcpopov - Tnsarcinat. Pamantul §i apa erau Tnsarcinate 
cu plantele §i cu animalele pe care aveau sa le nasca. Aveau Tn 
ele Tn mod virtual plantele §i animalele. Se insinueaza alci o 
conceptie corespunzatoare cu cea a §tiintei de azi. Parca ar fi 
vorba §1 de aer ca o sarcina a pamantului §i a apei. Deci stlhiile 
nu erau totu§i separate, mai ales la Tnceput. 

441. Sf. Qrigorie Palama pare a insinua aid ca Tn lumina sau 
Tn energla ei T§i avea subzistenta sau originea toata lumea creata. 
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inceput cerul §i pamantul ca pe o substanta care cu- 
prindea totul §i purta m potenta toate, dezaproband 
de departe, precum se cuvine, pe cei ce socotesc in 
chip gre§it ca materia a preexistat de la sine. 

22. Dupa aceea, infrumusetand oarecum §i im- 
podobind lumea. Cel ce a adus toate la existenta din 
cele ce nu sunt a impartit fiecaruia randuiala pro- 
prie §i cuvenita a insu§irilor sale, intregind lumea in 
§ase zile, deosebind pe fiecare numai cu porunca 
§i scotand ca din ni§te vistierii ascunse la forma lor 
vazuta cele puse m ea^'^^ a§ezand §i imbinand m chi- 
pul cel mai armonios §i mai potrivit un lucru cu al- 
tul, §i pe fiecare cu toate, §i pe toate cu fiecare. lar 
pamantul cel nemi§cat 1-a inconjurat ca pe un centru 
oarecare cu un cere foarte inalt§i 1-a legat preaintelept 
prin cele din mijioc cu cerul pururea in mi§care^^^, in¬ 
cat aceea§i lume se afla §1 stand, §i mi§candu-se. 

23. Dand Marele Ne§ter o astfel de randuiala fie- 
careia dintre marginile intregului, a fixat in nemi§care 
§i a pus totodata in mi§care acest intreg, facandu-1 
o lume bine intocmita. lar celor aflatoare intre 
aceste margin! le-a impartit iara^i la fiecare ceea ce i 
se cuvine. Pe unele le pune sus §i le porunce§te sa se 
invarteasca in inaltime §i sa se mi§te impreuna cu hota- 
rul cel mai de sus al intregului, cu chibzuiala §i randuiala 
in toata vremea. Pe cele u§oare §i rodnice in lucrare §i 
u§or de prelucrat le-a pus in folosul oamenilor. Pe cele 
ce se incalzesc peste temperatura de mijioc le-a pus sa 

442. e^aX-cov eiq eT8oq xa evxeSevxa. Plantele §i animalele, dar 
§i toate formele in mi§care erau date potential in substanta origi- 
nara a lumii, ca in ni§te vistierii ascunse. 

445. Aici Sf. Grigorie face iara§i uz de „§tiinta naturala" a 
timpului sau. 
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se ridice, cu bun rost, peste celelalte, ca sa potoleasca 
frigul prea mare, iar caldura lor prea mare sa fie potolita 
de frig. Lipsa de masura m pornirea marginilor celor 
mai de sus e infranata de mi§carea intoarsa a unora 
dintre ele. Prin acestea ne-a dat deosebirile de mult fo- 
los ale anilor, ale ceasurilor §i masurile distantelor de 
timp, §i celor ce pricep, cuno§tinta lui Dumnezeu, Care 
a zidit, a randuit §i a impodobit toate. Deci pe cele de 
sus §i de la inaltime le-a lasatsa se invarteasca m chipul 
acesta felurit §1 indoit, de dragul frumusetii lumii §i al 
folosului de multe feluri. lar pe altele le-a a§ezat jos §i 
la mijloc, §i anume pe acelea care sunt mai grele §i sunt 
pasive dupa fire, care se fac §i se preschimba, care pot 
fi deosebite §i asemanate §i suporta mai u§or prefaceri- 
le, spre buna intrebuintare. Pe toate le-a randuit ca pe o 
podoaba §i dupa legatura ratiunilor lor, ca sa se poata 
numi pe drept cuvant intregul podoaba (cosmos). 

24. Astfel, la fiecare s-a zidit intai un lucru dintre 
fapturi, dupa cel dintai altui, dupa acesta iara§i altul, 
iar dupa toate, omul. Acesta s-a mvrednicit de atata 
cinste §i grija din partea lui Dumnezeu, incat toata lu- 
mea aceasta vazuta a fost facuta inainte de el pentru 
el. Iar Imparafia cerurilor a fost gatita indata dupa in- 
temeierea lumii, tot pentru el (Matei 25,34), inainte de 
eP^^. Dar §i sfat a premers despre el §i a fost plasmuit 
de mana lui Dumnezeu §i dupa chipul lui Dumnezeu §i 
n-a primit totul din materia aceasta din lumea supusa 
simturilor, ca celelalte vietuitoare, ci numai trupul, 
iar sufletul din cele mai presus de lume, mai bine zis 

444. Nu numai lumea aceasta este gatita ca un palat pentru 
om - imparatul ce avea sa apara dupa aceea -, ci §i Imparatla 
cerurilor s-a gatit pentru el inainte de el, caci trebuia sa priveas- 
ca spre ea de la inceputul existentei sale. 
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de la Dumnezeu insu§i, prln suflare negraita. Aceasta 
pentru ca e ceva mare §i minunat §1 intrece totul §i 
prive§te totul §i carmuie§te toate; iar pe de alta par¬ 
te, cunoa§te pe Dumnezeu §i-L poate primi pe El §i se 
dovede§te mai mult decat orice rezultatul maririi mai 
presus de toate a Me§terului. Ba nu numai ca poate 
primi pe Dumnezeu prin osteneala nevoitoare §i prin 
har, ci se §i poate uni cu El mtr-un slngur ipostas"^"*^^. 

25, In acestea §i in cele ca acestea se afla inte- 
lepciunea adevarata §i cuno§tinta mantuitoare, 
care pricinuie§te fericirea de sus. Dar care Euclid, 
care Marin, care Ptolemeu a putut sa le vada? Care 

445. E dat aici in mod concentrat tot ce deosebe§te pe om de 
toate creaturile sensibile. Pe de o parte, el le prive§te con§tient 
pe toate, le conduce pe toate, ca un chip al lui Dumnezeu. El e 
con§tiinta stapanitoare §1 transformatoare a lumil, in el se de- 
scopera rostul lumil. Fara om lumea ar fi lipsita de rost, de sens, 
de lumina, existen^a ar fi lipsita de o latura esenfiala a ei sau de 
cea mai esentiala. Fara om nu s-ar crea tn lume nimic purtator de 
un sens. Fara om lumea n-ar §ti de ea insa§i. Fe de alta parte, ex- 
istenta omului dovedind ca lumea e pentru un sens, dovede§te ca 
ea se cere dupa sensul deplin pe care omul nu i-1 poate descoperi 
§i da. Mumai in legatura cu lumina totala noi putem vedea m lume 
un sens §i putem cauta §i realiza Tn ea un sens final. Dar tot nu¬ 
mai Tn legatura cu con§tiinta care are Tn ea toata lumina, con§tiinta 
umana poate descoperi sensul deplin al existentei sale §i al lumii 
dupa care se dore§te. De aceea con§tiinta umana e facuta pentru 
a se uni cu con§tiinta deplin luminata a lui Dumnezeu. Numai fi- 
infa umana e capabila sa primeasca Tn conftiinfa ei con^tiinfa lui 
Dumnezeu care echivaleaza cu lumina totala. Numai ea dovede§te 
ca lumea e opera unui Me§ter atotluminat §1 maret Tn lumina §i pu- 
terea Lui nemarginita. Marirea omului, ca chip al maririi con^tiinfei 
supreme, se arata mai ales Tn aceea ca devine con§tiinta ipostasului 
supreme! con§tiinte, ca prin lumina lui T§i poate comunica lumina 
§i exprima con§tiinta §i vointa Subiectului supreme! §i desavar§itei 
lumini a desavar§itei con§tiinte. 
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Empedocle, care Socrate, Aristotel §i Platon a putut 
sa le cunoasca acestea prin metodele logicii §i ale ce- 
lorlalte cuno§tinte naturale? Mai bine zis, care simt a 
perceput unele ca acestea? Oare s-a putut apropia de 
ele mintea? iar daca acelora care filosofau prin fire §i 
celor asemenea lor li s-a parut umilita intelepciunea 
din acestea, nu mai putin se vade§te astazi maretia 
ei covar§itoare. Caci stau aproape ca ni§te vietuitoare 
necuvantatoare fata de intelepciunea din acestea (iar 
de voie§ti, ca ni§te sclavi, decat care mai buni s-ar so- 
coti cei ce fauresc diadema imparateasca). A§a sunt 
acestea fata de intelepciunea adevarata §i mai presus 
de toate §i fata de invatatura Duhului. 

26. Mu numai a cunoa§te pe Dumnezeu cu ade- 
varat, pe cat e cu putinta, Tntrece fara asemanare fi- 
losofia elinilor, ci §i numai a §ti ce loc are omul ina- 
intea lui Dumnezeu intrece toata intelepciunea ace¬ 
lora. Caci singur omul dintre cele toate pamante§ti 
§i cere§ti a fost zidit dupa chlpul Ziditorului, ca sa 
priveasca spre El §i sa-L iubeasca §i sa fie singur 
cunoscatorul Aceluia, iar prin credinta, prin tnclina- 
rea §i dragostea fata de El, sa-§i pastreze frumusetea 
sa; iar toate celelalte cate le poarta pamantul §i ce- 
rul acesta, sa le vada mai prejos de sine §i cu totul 
neparta§e de minte^^®. Aceasta neputand-o vedea 

446. Nu numai cunoa§terea lui Dumnezeu a ramas stralna 
filosofiei eline, ci §i recunoa§terea maretiei unice a omului. Caci 
de§i orice om care nu filosofeaza i§i da seama ca e mai presus 
de toate fapturile prin con§tiinta §i voin(a sa, filosofia elina n-a 
recunoscut aceasta. Ca §i mitologia, tot a§a §i filosofia a coborat 
pe om de pe treapta lui superioara fata de fapturi, facandu-1 
inchlnatorul acestora. Dar numai in comuniune cu Fersoana 
purtatoare a con§tiint;ei §i libertafii supreme se umple §i omul 
de lumina §i de libertate. 
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nicidecum inteleptii elinilor, au necinstit firea 
noastra, n-au slujit lui Dumnezeu, ci au slujit fapturii 
in locul Facatorului (Rom. 1, 25), invaluindu-§i min- 
tea cu sfere sensibile §i nesensibile §i socotind ca 
fiecare din acestea are putere §i insemnatate pe 
masura marimii corpurilor lor, Cinstindu-le pe aces¬ 
tea in chip netrebnic, numindu-le dumnezei mai 
mici §i mai mari, ie-au dat lor stapanirea tuturor. 
Din cele supuse simturilor §i din filosofia despre ele 
§i-au adunat uraciune, necinste §i saracia cea mai 
de pe urma in sufletele lor, ca §i mult intuneric inte- 
ligibil §1 chinuitor^^’. 

27, Faptul ca §tim ca suntem facuti dupa chipul 
Facatorului nu ne ingaduie sa indumnezeim lumea 
inteligibila. Caci nu in mtocmirea trupului sta acest 
chip, ci in firea minfii, decat care nimic nu este mai 
bun dupa fire. Caci daca ar fi ceva mai bun, s-ar afla 
in aceea „dupa chipul". Dar fiindca ceea ce e mai bun 
in noi este mintea, iar aceasta este dupa chipul dum- 
nezeiesc §i a fost zidita de Dumnezeu, ce greutate 
este sa vedem sau, mai bine zis, cum nu e vadit prin 
aceasta ca Facatorul laturii noastre mtelegatoare 
este §i Facatorul a tot ce este intelegator?'*^'^® A§adar, 

447. Sf. Grigorie Palama folose§te adeseori expresia „in- 
tuneric inteligibil (vot|t6v okotoi;) §i chinuitor", ca unul ce sta in 
fata mintii §i o chinuie§te prin ne§tiinta, cum sta tntunericul in 
fata simturilor §i le chinuie§te pe acestea. 

448. Insu§i faptul ca mintea noastra Tntelegatoare e 
numai dupa chipul lui Dumnezeu, deci nu Dumnezeu insu§i, 
arata ca Dumnezeu nu trebuie identificat cu vreo realitate sau 
cu unele realitati mintale sau tntelegatoare sau cunoscute cu 
mintea. Dumnezeu e mai presus §i de acest pian. E mai pre- 
sus de ordinea Tngerilor, care sunt fiinte mintale sau intelega- 
toare. 
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intreaga fire intelegatoare este impreuna slujitoare 
cu noi §i dupa chipul Ziditorului^^®, chiar daca sunt 
mai cinstite decat noi, ca fiind in afara de trupuri 
§i mai aproape de firea cea cu totui netrupeasca §i 
necreata. Mai bine zis pe unii dintre ei, care §i-au 
pazit treapta ior §i tind spre ceea ce au fost facuti, 
chiar daca sunt slujitori ca §i noi, li cinstim §i sunt cu 
mult mai cinstiti decat noi prin treapta ior. lar altii, 
nepazindu-§i treapta ior §i razvratindu-se §i nesoco- 
tind tinta pentru care au fost facuti, departandu-se 
cat mai mult de cei ce sunt aproape de Dumnezeu, 
au cazut §i din cinste. §i fiindca incearca sa ne atraga 
§i pe noi ia cadere, nu numai ca sunt netrebnici §i 
necinstiti, ci §i vrajma§i lui Dumnezeu, iar neamu- 
lui nostru omenesc pricinuitori de intinaciune, 
razboindu-ne cat se poate de mult. 

28. Dar invatatii in ale naturii §i cercetatorii de 
stele, care se lauda ca §tiu toate, neputand cunoa§te 
prin filosofia lor nimic din cele spuse mai sus, nu 
numai ca au ridicat §i pe stapanitorul mtunericului 
inteiigibil §i toate puterile razvratite de sub ei dea- 
supra lor, ci ie-au numit §i dumnezei (zei), le-au cin- 
stit m temple, le-au adus jertfe §i s-au supus randu- 
ielilor atat de stricacioase ale acelora, lasandu-se 
batjocoriti multa vreme prin preoti fara sfintenie §i 
prin curatiri care spurca §i sporesc ticaloasa parere 
de sine, §i prin prooroci §i proorocite care au alune- 
cat atat de departe de adevar. 

29. Am spus ca a cunoa§te omul pe Dum¬ 
nezeu §i a se cunoa§te pe sine §1 treapta sa (pe 

449. Deci §i mgerii sunt dupa chipul lui Dumnezeu, de§i alt- 
fel ca oamenii, neavand un trup prin care sa stapaneasca peste 
lume §i sa spiritualizeze materia. 
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care le au acum §i cre§tinii socotiti simpli) intrece 
puterea cunoa§terii firii §i a astronomiei §i a toata 
niosofia in legatura cu ele. Adaugam acum ca 
insa§i cunoa§terea de catre minte a neputintei sale 
§i straduinta de a §i-o tamadui e ceva neasemanat 
mai inalt decat a cunoa§te §i a cerceta marimile 
stelelor, ratiunile lucrurilor, na§terile celor de jos 
§i perioadele celor de sus, devierile §i perioadele, 
constantele §i invartirile, despartirile §i intalnirile 
§i, intr-un cuvant, toate feluritele relatii ale multimii 
mi§carilor. Caci mintea care §i-a cunoscut neputinta 
sa a aflat pe unde poate sa intre la mantuire, sa 
se apropie de lumina cuno§tintei §i sa primeasca 
intelepciunea adevarata, care nu se destrama odata 
cu veacul acesta. 

30. Toata firea rationala §1 intelegatoare, fie 
ca-i spune cineva fiinta ingereasca, fie fiinta 
omeneasca, are viata, pentru care §i ramane, prin 
existenta, nemuritoare, neprimind stricaciune. 
Dar firea intelegatoare §i rationala din noi nu are 
numai viata prin fiinta, ci §i lucrarea. Caci face viu 
trupul unit cu ea, pentru care pricina se nume§te 
§i viata lui. Se nume§te insa viata §i pentru altul. 
Dar aceasta e lucrarea ei. Caci ceea ce e pentru al¬ 
tul nu e niciodata fiinta in sine. Firea intelegatoare 
a mgerilor insa nu are viata §i ca o asemenea lucra- 
re. Caci nu a primit de la Dumnezeu un trup unit 
cu ea, ca sa primeasca spre aceasta §i o putere de 
viata facatoare. E in stare §i firea aceasta de cele 
potrivnice, adica de rautate §i de bunatate. Aceasta 
o arata ingerii rai, suferind cadere din pricina man- 
driei. A§adar, §i ingerii sunt compu§i in oarecare 
fel, din fiinta lor §i dintr-una din insu§irile ce-§i sunt 
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potrivnice, adica din virtute sau din rautate. De aid 
se arata ca nid ei nu au bunatatea ca fiinta''^®®. 

31. Sufletul fiecaruia dintre dobitoacele necuvan- 
tatoare este viata trupului insufletit prin el. Ele au 
viata nu ca fiinta, ci ca lucrare, nefiind in sine, ci pen- 
tru altul. Caci aceasta viata nu se vede sa aiba nimic 
altceva decat cele ce le lucreaza prin trup. De aceea, 
desfacandu-se acesta, se desface numaidecat §i ea. 
Caci este nu mai putin muritoare ca trupul. Fiindca 
tot ce este ea, este §i se zice spre moarte. De aceea 
moare impreuna cu cel ce moare. 

32. Sufletul fiecaruia dintre oameni este §i viata 
trupului insufletit prin el §i are lucrare de viata 
facatoare pentru altul, lucrare ce se arata adica in 
trupul insufletit de el. Dar are viata nu numai ca lu¬ 
crare, ci §i ca fiinfa, intrucat sufletul e viu prin el §i 
pentru el insu§i. Caci se arata avand viata rationala 
§i infelegatoare, ca una ce e in chip vadit alta decat 
viata trupului §i a celor ce sunt prin trup. De aceea, 
chiar desfacandu-se trupul, sufletul nu se destrama. 
lar pe langa faptul ca nu se destrama, mai ramane §i 
nemuritor, intrucat nu se arata sa fie pentru altul, ci 
are viata prin sine ca fiinta^^'. 

450. Mu fiinta i§i poate fi potrivnica, pentru ca in acest caz 
ar sfar§i in neflinfa, ci iucrarile fiintei. Chiar tngerii au o lucra¬ 
re care le poate fi potrivnica, putand fi buni sau rai. Deci nu au 
bunatatea ca fiinta. 

451. Viata trupului nu e fiinta lui, ci o lucrare ce iradiaza din 
suflet. De aceea se retrage din trup odata cu moartea acestu- 
ia. Viafa trupului animalic nu e tnsa dintr-un suflet al lui, ci o 
iradiere din viata specie! sau din viata de ob§te a animalelor. De 
aceea sufletul lor nu ramane. Dar viata sufletului omenesc tine 
de fiinta lui. El este individual sau personal, ddnd caracter per¬ 
sonal fiecaruia dintre noi. Deci sufletul omenesc exista m sine §i 
pentru sine §i dupa moartea trupului. 
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33. SufletuI rational §i intelegator are viata ca 
fiinta, dar in stare sa primeasca cele ce sunt potrivni- 
ce, adica rautatea §1 bunatatea. De aid se arata ca nu 
are bunatatea ca fiinta, precum nicl rautatea, ci o oa- 
recare insu§ire in stare sa se indrepte §i spre o parte §i 
spre alta, cand e lasata. Acestea nu sunt de fata intr-un 
spatiu, ci sufletul intelegator, primind de la Ziditor pu- 
terea de a se hotari liber, poate sa incline spre una 
sau alta §i sa vietuiasca potrivlt cu ea. De aceea su¬ 
fletul rational §i intelegator este oarecum §i compus, 
datorita lucrarii mai sus pomenite. Aceasta fiind pen- 
tru altul, nu pricinuie§te singura compozitia, ci din 
fiinta lui §i dintr-o oarecare dintre insu§irlle pomenite 
ce-§i pot fi potrivnice, adica din virtute §i rautate. 

34. Mintea cea mai de sus, blnele cel mai inalt, firea 
mai presus de viafa §i supradumnezeiasca, neputand 
primi in niciun chip cele ce sunt potrivnice, e vadit ca 
are bunatatea nu ca insu§ire, ci ca fiinta. De aceea 
tot binele pe care 1-ar putea cugeta cineva se afla in 
acea Minte; mai bine zis, acea Minte este mai presus 
de bine. §i tot ce ar putea cugeta cineva ca aflandu-se 
in acea Minte e bine; mai bine zis e bunatate, §i 
bunatate mai presus de bine. §i viata este in acea Min¬ 
te, mai bine zis ea insa§i este viata. Caci viata este un 
bine, §i viata in acea Minte este bunatate. In ea este 
§i intelepciunea, mai bine zis ea este intelepciunea. 
Caci intelepciunea este un bine, §i intelepciunea in 
ea este bunatatea. Tot a§a ve§nicia, fericirea §i, sim- 
plu, tot binele care ar putea sa fie cugetat. §i nu este 
acolo deosebire intre viata, infelepciune, bunatate §i 
cele asemenea. Caci pe toate le cuprinde bunatatea 
aceea adunate in chip concentrat §i unitar §i cat se 
poate de simplu; §i din toate bunatatile se intelege 
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§i se nume§te. Tot binele pe care l-ar putea cugeta §i 
1-ar zice cineva despre ea este unul §i simplu^^^. Dar 
nu este numai aceea ce se cugeta adevarat de catre 
cei ce inteleg cu o minte inteleptita de Dumnezeu 
§i graiesc cu o limba mi§cata de Duhul. Ci este mai 
presus §i de acestea, ca negraita §i neinteleasa; §i nu 
lipse§te nimic unitatii §i simplitatii ei mai presus de 
fire, fiind o unica bunatate atotbuna §i suprabuna. 
riumai atata se intelege §i se nume§te - iar aceasta 
numai din lucrarile Sale care coboara la zidire ca 
Facatorul §i Stapanul zidirii este bunatatea atotbuna 
§i suprabuna, avand bunatatea drept flinta. De ace¬ 
ea nu poate primi in niciun fel ceea ce e potrivnic 
bunatatii. Caci nici nu este potrivnic nici unei fiinte. 

35. Aceasta bunatate atotbuna §i suprabuna 
(mai presus de bunatate) este §i izvorul bunatatii. §i 
aceasta este un bine §i cel mai inalt bine, care nu poa¬ 
te lipsi bunatatii desSvar§ite. lar fiindca bunatatea 
desavar§ita §i mai presus de desavar§ire este Min¬ 
te, ce ar putea fi altceva ceea ce iese din ea ca din- 
tr-un izvor decat Cuvant, §i un Cuvant nu asemenea 
cuvantului nostru rostit? Caci acesta nu e al mintii, 
ci al trupului mi§cat de minte. Mici asemenea cuvan¬ 
tului nostru launtric. Caci §i acesta se face sunet, 
organizandu-se ca prin ni§te chipuri^®^. Dar nici ase¬ 
menea cuvantului din cugetarea noastra, chiar daca 

452. Avem aid cea mai puternica afirmare a simplitatii 
dumnezeie§ti, contrar acuzelor aduse lui Palama ca nu mentine 
simplitatea dumnezeiasca. 

453. Cuvintele rostite au §i mtelesul de „chipuri" ale cuvantu¬ 
lui launtric, dar §i de „tipuri" fixe, statornice, de care se serve§te 
cuvantui launtric imbinandu-le dupa intelesul de fiecare data 
altfel nuanfat pe care vrea sa-1 exprime. Ambele aceste infelesuri 
le are aid cuvantui folosit de Sf. Qrigorie Palama. 
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aceasta e fara sunet, implinindu-se prin mi§cari 
netrupe§ti. Caci §i acesta e dupa noi §i are nevo- 
ie de intreruperi, de nu putine pauze temporare, 
desfa§urandu-se pe larg de la un inceput nedesavar§it 
spre o incheiere desavar§ita. Ci e asemenea cuvantu- 
lui ce se afla sadit in firea §i a§ezat in mintea noastra 
de cand am fost facuti de Cel ce ne-a zidit dupa chi- 
pul Sau, adica asemenea cuno§tintei care exista pu- 
rurea impreuna cu mintea"^^"^. Caci aceasta cuno§tinta 

454. Cuvantul ce se na§te din Tatal ca Minte suprema nu-i 
asemenea cuvantului rostit care e al trupului mi§cat de minte, 
nici al cuvantului launtric care Unde spre exprimare, dar nu 
poate face aceasta decat folosindu-se de „chipuri" care sunt in 
acela§i timp „tipuri" stabilite de comunitatea umana, pe care le 
imbina fiecare ins de fiecare data m chip felurit §i care, ca atare, 
trece printr-o dezvoltare in exprimarea lui §i are nevoie de intre¬ 
ruperi; nu e nici chiar asemenea cuvantului ca inteles, care se 
produce in minte §i nu are nevoie sS se exprime, caci acest cu- 
vant din urma e §i el produs de noi, deci incepe sa existe „dupa 
noi". Ci e asemenea „cuvantului" sadit in firea §i mai special in 
mintea noastra odata cu crearea noastra, ca o cuno§tinta fara 
de care mintea nu poate fl cugetata; ca o cunoftlnfa virtuaia 
ce se actualizeaza continuu, desigur in legatura cu Dumnezeu 
§i cu lumea, fara de care insa mintea nu poate fi cugetata. In 
calitatea aceasta, acest cuvant cuprinde in sine toate cuvintele 
sau mintea e cuvantatoare la nesfar§it, intrucat e cunoscatoare 
la nesfar§it, data fiind infinitatea realitatii §i a combinatiilor ei 
posibile. Ea prime§te §i produce totodata cuvintele. Ea, fiind in 
legatura cu Dumnezeu §i cu lumea, inclusiv cu semenii sai, sau 
luandu-le la cuno§tinta, exprima cuno§tinta ce este mereu data. 
Dar mintea noastra izvoratoare de cuvinte e in acela§i timp ras- 
punzatoare la apelurile ce i se fac sau la cuvintele ce i se dau 
spre cuno^tinfa, in primul rand lui Dumnezeu, Care e lumina 
ultima §i suprem provocatoare din care ii vine toata cuno§tinta 
sau tot cuvantul raspunzator. Cuvantul omenesc este dialogic, 
pentru ca noi suntem fiinte dialogice, suntem creati pentru a lua 
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se afla §i acolo in Mintea cea mai inalta a bunatatii 
desavar§ite §i mai presus de desavar§ire, la care ni- 
mic nu e nedesavar§it, ci afara de faptul ca acea 
cuno§tinta e din acea Minte, ea e fara §tirbire tot ce 
este §i aceea. De aceea Cuvantul cel mai inalt este §i 
se nume§te de catre noi §1 Flu, ca sa-L recunoa§tem 
pe El ca fiind desavar§it, in ipostas desavar§it §i pro- 
priu, ca Cel ce e din Tatal §1 nu-I lipse§te nlmic din 
filnta Tatalui, ci este fara §tirbire una cu Acela, de§i 
nu dupa ipostas. Aceasta mfati§eaza pe Cuvantul ca 
fiind din Acela prin na§tere in chip dumnezeiesc. 

36. Fiindca bunatatea ce provine prin na§tere din 
bunatatea intelegatoare ca dintr-un izvor este Cuvant, 
iar Cuvant fara Duh nu ar putea sa-§i mchipuie cineva 
care are minte, de aceea Dumnezeu-Cuvantul, Care e 
din Dumnezeu, are impreuna provenind din Tatal §i 
pe Duhul Sfant. Iar acest Duh nu e ca cel ce insote§te, 
chiar netrupe§te, cuvantul nostru launtric sau cel din 
cugetare. Caci §i acela e o oarecare pornire a mintll, 
intinzandu-se in timp §i avand nevoie de acelea§i 
intreruperi §i pornind de la ceea ce e nedesavar§it 
spre desavar§ire. Duhul acela al Cuvantului celui mai 
inalt e ca o dragoste negraita a Mascatorului fata de 

la cuno§tinta cuvantul lui Dumnezeu dat ca realitate §i pentru a 
raspunde acestui cuvant, suntem creati ca parteneri ai dialogu- 
lui cu Dumnezeu, despre §i in Dumnezeu, cu semenii no§tri, des- 
pre toate cele create de El, ca descoperiri ale voii Lui care se cer 
luate la cuno§tinta, ca fiind cuvinte ale Lui care cer un raspuns 
din partea noastra, invredniciti de Dumnezeu cu importanfa 
de a se a§tepta un raspuns de la noi, pentru formarea noastra. 
Cuvantul in sensul acesta e baza ultima a cuvintelor rostite sau 
gandite. riu poate fi minte sau subiect Tntelegator fara cuvant In 
acest inteles, subiectul uman, ca subiect tntelegator, e chiar prin 
aceasta subiect cuvantator. 
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Cuvantul nascut in chip negrait. De Acesta se folose§te 
fata de Nascatorul §i Cuvantul §i Fiul preaiubit, dar 
ca unul ce-L are impreuna ie§it cu Sine din Tatal §i 
odihnindu-Se in El, prin unitatea fiintei. De la acest 
Cuvant, Care ne-a grait prin trup, am invatat §i nume- 
le ipostasului deosebit de Tatal, al Duhului, precum 
§i ca nu este numai al Tatalui, ci §i al Sau. Caci zice: 
„Duhul adevarului. Care de la Tatal purcede" (loan 15, 
25). Aceasta, ca sa invatam ca nu numai Cuvantul, ci 
§i Duhul este de la Tatal, nu nascut, ci purees, dar fiind 
§i al Fiului, Care-1 are de la Tatal, ca Duh al Adevarului, 
al Intelepciunii §i al Cuvantului. Caci Adevarul §i 
Intelepciunea sunt Cuvantul potrivit al Nascatorului, 
Cuvant care se bucura impreuna cu Tatal, Cel ce se 
bucura de El, dupa insa§i spusa Lui prin Solomon: 
„Eu am fost cea care m-am bucurat impreuna cu El" 
(Pilde 8,30). liu m-am bucurat, zice, ci m-am impreuna- 
bucurat. Aceasta bucurie dinainte de veci a Tatalui §i 
a Fiului este Duhul Sfant, ca unul ce e comun aman- 
durora in ce prive§te intrebuintarea (de aceea se tri- 
mite de amandoi la cei vrednici), dar numai al Tatalui 
in ce prive§te existenta; din care pricina numai de la 
Tatal purcede ca existenta"*®^. 

455. in acest capitol se cuprinde celebra invatatura a Sf. Qrigo- 
rie Palama despre relatia Duhului Sfant cu Fiul. Ea e un pas inainte 
in explicarea acestei relatii. Duhul Sfant e legat de Cuvantul sau 
de Fiul nascut din Tatal, caci Cuvantul m general nu e fara iubire. 
Cine vorbe§te, vorbe§te ca sa exprime iubirea fata de cel caruia 
11 vorbefte. Iubirea inseamna bucurie. Tatal i§i exprima bucuria 
fafa de Fiul purcezand spre El pe Duhul. Tatal Se bucura de Fiul 
impreuna cu Duhul, caci o bucurie de cineva e deplina cand e 
imparta§ita §i altuia sau e imparta§ita §i de altul. Dar §1 Fiul Se bu¬ 
cura de Tatal §i bucuria Lui nu-i o bucurie straina de a Tatalui. De 
aceea nici Persoana prin care §i cu care se bucura de Tatal nu e 
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37. Chipul acestei iubiri supreme fata de cu- 
no§tinta care exista de la ea §i in ea neintrerupt il are 
§i mintea noastra zidita dupa chipul lui Dumnezeu. 
Gael §i aceasta iubire e de la ea §i in ea §i impreuna 
ie§ind din ea cu cuvantul cel mai launtric. Semnul 
cel mai limpede al acestei iubiri, chiar pentru cei 
ce nu pot sa vada cele mai din launtru ale lor, este 
dorinta nesaturata a oamenilor de a §ti^^®. Dar in 
arhetipul acela, in bunatatea aceea desavar§ita, mai 
presus de desavar§ire, nimic nu e nedesavar§it, caci 
in afara de faptul ca e ca §i cuno§tinta din sine, dra- 
gostea dumnezeiasca e, fara §tirbire, toate cate este 
acea bunatate. De aceea, aceasta dragoste este §i se 
nume§te de noi Duh Sfant §i alt Mangaietor, ca una 
ce insote§te Cuvantul^®^. Prin aceasta noi §tim ca este 

deosebita de Persoana prin care §i cu care se bucura Tatal de El. 
Totu§i in bucuria aceasta a unuia de celalalt, initiativa o are Tatal. 
Apoi ea nu poate proven! ca Persoana din amandoi, caci in acest 
caz n-ar mai fi o bucurie distincta a Tatalui de a Fiului §i a Fiului 
de a Tatalui. Tatal Se bucura de Fiul ca Tata §i Fiul ca Fiu. In Duhul 
Sfant ca bucurie Fiul nu Se manifesta ca Tata, ci ca Fiu. Duhul nu-§i 
are deci provenienta de la Fiul. Sf. Qrigorie Palama ramane la con- 
ceptia strict personalista despre Dumnezeu §i in aceasta invafatura 
despre locul Sfantului Duh intre Tatal §i Fiul, despre relatia speciala 
pe care El o are cu fiecare dintre Ei. 

456. Mintea noastra e §i ea dupa chipul Tatalui. Caci impreuna 
cu cuvantul cel mai dinauntru ce iese din ea, iese §i dragostea 
ei fafa de acest cuvant. Chiar in dorinta mintii de a §ti se arata §i 
cuno§tinta sau cuvantul ei, dar §i dragostea ei dupa mai multa 
cuno§tinta. Dorinta de a cunoa§te are o dimensiune infinita, deci §i 
cuno§tinta §i iubirea fata de ea, aratand ca acestora le corespunde 
o realitate infinita in continutui ei (ca Cuvant) §i in vrednicia ei de 
iubire (ca Duh), infinita §i mereu noua, cum numai in persoane se 
poate afla, nu in natura monotona, u§or de redus la anumite legi. 

457. Cuvantul adevarat e insotit totdeauna de man-gaiere, 
caci mangaie pe cel ce i se adreseaza prin dragostea legata 
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desavar§it in ipostas desavar§it §i propriu, nelipsindu-i 
nimic din fiinta Tatalui, ci fiind fara §tirbire una cu Fiul 
§i cu Tatal, de§i nu dupa ipostas, care ni-L infati§eaza 
pe Acesta ca fiind de la Tatal prin purcedere in chip 
dumnezeiesc. Sa luam deci seama ca este un singur 
Dumnezeu adevarat §i desavar§it in trei ipostasuri 
adevarate §i desavar§ite, nu intreit - sa nu fie! ci 
simplu. Caci bunatatea nu este intreita, nici o treime 
de bunatati, ci bunatatea cea mai inalta este o Treime 
Sfanta, preacinstita §i preainchinata, revarsandu-Se 
din Sine spre Sine fara sa curga din Sine, bazandu-Se 
pe Sine dinainte de veacuri in chip dumnezeiesc^®®, §i 
fiind nehotarnicita §i hotarnicindu-Se singura pe Sine 
§i toate hotarnicindu-Ie §i peste toate intinzandu-Se, 
nelasand niciuna dintre existenfe in afara de Sine. 

38. Firea infelegatoare §i rafionala a ingerilor are 
§i ea minte, cuvant din minte §i dragostea mintil fata 
de cuvant. Dragostea aceasta fiind de asemenea din 
minte §i aflandu-se pururea impreuna cu cuvantul 
§i cu mlntea, s-ar putea numi §i ea duh, ca una ce 
insote§te prin fire cuvantul. Dar acest duh nu este de 
viata facator. Caci ingerul nu a primit de la Dumnezeu 
trupul din pamant unit cu sine, ca sa primeasca pen- 
tru el §i o putere de viata facatoare §i sustinatoare"^®®. 
Dar firea intelegatoare §i rationala a sufletului, fiind 

de cuvant. Din minte porne§te §i cuvantul, §i dragostea legata 
de el. 

458. lubirea dumnezeiasca curge din Sine spre Sine, curge 
inlauntrul lui Dumnezeu §i'§i are mtemeierea in ea msa§i. 

459. Aici Sf. Grigorie Palama semnaleaza o deosebire intre 
duhul omenesc §i duhul ingeresc. Duhul ingeresc nu e de via¬ 
ta datator §i sustinator ca al omului, caci nu are de dat §i de 
sustinut o viata in trup. De aici urmeaza ca exista o legatura spe- 
ciala intre duhul omului §i viata lui trupeasca. 
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zidita impreuna cu trupul pamantesc, a primit de la 
Dumnezeu duhul de viata facator prin care tine la un 
loc §i face viu trupul unit cu el^®°. Prin acesta se arata 
celor ce mteleg ca duhul omului, cel care face trupul 
viu, este o dragoste intelegatoare §i ca el este din min- 
te §i al cuvantului §i se afla in cuvant^®' §i in minte; 
§i ca omul are cuvantul §i mintea in duh. Caci sufle- 
tul are in chip firesc prin duh a§a de mare legatura 
iubitoare cu trupul sau, incat niciodata nu vrea sa-1 
paraseasca §i nu 1-ar parasi nicidecum daca n-ar veni 
sila adusa de vreo boala foarte mare sau de vreo 
lovitura din afara"^®^. 

39. Firea intelegatoare §i cuvantatoare a sufletu- 
lui, avand numai ea singura minte, cuvant §i duh de 
viafa facator, numai ea singura a fost zidita, mai mult 
decat a ingerilor netrupe§ti, dupa chipul lui Dum¬ 
nezeu, de catre El, lar pe acesta il mentine neprefacut, 
chiar daca nu-§i cunoa§te vrednicia sa §i chiar daca 
nu cugeta §i nu se poarta potrlvit cu chipul Zidi- 
torului. Pe acesta il pastreaza §i dupa caderea lui 
Adam in rai prin acel pom, cand am suferit inainte 

460. Semnalam importanta mare ce se acorda aici materiel. 
Ea e destinata sa fie facuta vie prin duh. 

461. Duhul se afla in cuvant. Nu e cuvant fara duh de viafa 
data tor. 

462. Duhul omului este in minte §i in cuvant sau mintea §i 
cuvantul lui sunt in duh. Duhul e legatura dintre minte §i cuvant. 
E insa§i legatura de iubire dintre ele. Dar iubirea pe care o repre- 
zinta duhul nu une§te numai mintea §i cuvantul, ci se intinde §i 
asupra trupului, unind §i trupul cu mintea §i cu cuvantul. Trupul 
devine viu §i se susfine in viata prin duhul mlntii sau prin iubirea 
ei fafa de el. iubirea aceasta, care une§te peTatal §i pe Cuvantul, 
sau Duhul lor, intocme§te §i da viata §i trupului Cuvantului la 
plinirea vremii. 
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de moartea trupeasca, moartea sufletului, care 
este despartirea sufletului de Dumnezeu. Atunci am 
lepadat asemanarea dumnezeiasca, dar chlpul nu 
1-am pierdut. Desfacandu-se dec! sufletul de apleca- 
rea spre cele rele §1 alipindu-se prin dragoste de Cel 
bun §1 supunandu-se Lui prin fapte §1 prin purtari vir- 
tuoase, e luminat de El §1 infrumusetat, f^acandu-se 
bun §1 ascultator de sfaturile §1 de indemnurile Lui, de 
la Care prime§te iara§i viata cea cu adevarat ve§nica. 
Prin aceasta face nemuritor §i trupul unit cu el, 
avand sa se imparta§easca la vremea sa de invierea 
fagaduita §i de slava ve§nica. Dar nelepadand apleca- 
rea spre cele rele §i supunerea sub ele, care aduce chi- 
pului lui Dumnezeu uraciune pricinuitoare de necin- 
ste, se instraineaza §i se departeaza de Dumnezeu §i 
de fericirea §i viata cea adevarata. Dupa ce 1-a parasit 
el pe Acela mai inainte, e parasit §i el cu dreptate 
de Cel bun. 

40. Firea treimica de dupa Treimea suprema, fi- 
ind facuta de aceea dupa chipul ei, adica mai mult 
decat altele ca mintala (intelegatoare), cuvantatoare 
§i duhovniceasca (iar a§a este sufletul omenesc), 
trebuie sa-§i pazeasca treapta ei, adica sa fie numai 
dupa Dumnezeu, sa se alipeasca numai de El §i sa 
1 se supuna §i sa-L asculte numai pe El; numai spre 
El sa priveasca §i sa se impodobeasca cu amintirea 
§i cu contemplarea neintrerupta §1 cu dragostea cea 
mai calda §i mai infocata fata de El. Prin aceasta 
atrage la sine insa§i, mai bine zis atragea odinioara, 
stralucirea tainica §i negraita a firii aceleia. Atunci 
are cu adevarat chipul §i asemanarea lui Dumnezeu, 
facandu-se plina de har, mteleapta §i dumnezeiasca 
prin acea stralucire. Caci prin ea invata, fie ca e de 
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fata in chip aratat, fie ca e aproape in chip ascuns, 
cum e mai ales acum, sa iubeasca pe Dumnezeu mai 
mult decat pe sine, iar pe aproapele ca pe sine insa§i; 
iar ca urmare, sa-§i cunoasca §i sa-§i pazeasca vredni- 
cia §i treapta sa §i sa se iubeasca pe sine cu adevarat. 
Caci „cel ce iube§te nedreptatea ura§te sufletul sau" 
(Ps. 10, 5). Acela, rupand §i stricand chipul lui Dum¬ 
nezeu, se Tmpovareaza cu o patima asemanatoare cu 
a acelora care-§i sfa§ie in chip jalnic trupurile lor §i de 
o nebunie care-i face nesimtitori. Caci §i el i§i surpa, 
fara sa simta, §i-§i sfa§ie in chip jalnic frumusetea 
lui fireasca, sfartecand nebune§te podoaba treimica 
§i mai presus de lume a sufletului sau, podoaba 
intregita prin dragostea launtrica. Caci ce este mai 
nedrept, ce este mai pierzator decat a nu pomeni ci- 
neva §i a nu privi neintrerupt pe Cel ce 1-a zidit §i 1-a 
impodobit dupa chipul Sau, pe Cel ce prin aceasta i-a 
daruit puterea cuno§tintei §i a dragostei, iar celor ce 
se folosesc bine de ea le revarsa din bel§ug darurile 
negraite §i viata ve^nica?"*®^ 

41. Unul dintre relele cele mai mari pe care le 
sufera sufletul nostru, sau mai bine zis cel mai 
mare rau dintre toate relele, este unlrea cu §arpele 

463. Treimea sufletului, ca chip al Treimii supreme, se 
mentine §i se adance§te Tn asemanare, ramanand in legatura de 
iubire cu arhetipul ei treimic prin iubirea aflatoare in ea (prin 
duhul). Cel ce nu face aceasta i§i sfa§ie sufletul treimic, des- 
facand iubirea de cuvant §i cuvantul de intelegere (minte), §i in 
general slabind §i stramband iubirea din el. Acest chip treimic, 
ca structura a iubirii, se sustine nu numai prin iubirea ce ira- 
diaza din Dumnezeu, ci §i prin iubirea ce iradiaza din ceilalti oa- 
meni, ca focare treimice ale iubirii, ca transmifatoare ale iubirii 
dumnezeie§ti; el se sustine §i prin iubirea pe care avand-o fie- 
care in sine o face sa iradieze din sine spre ceilalti. 
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inteligibil'^®^ §i pricinuitor al raului, care s-a facut ves- 
titor (inger) al rautatii sale prin indemnul rau ce 1-a 
dat oamenllor. El e cu atat mai jos §1 mai rau decat 
toate, cu cat a poftit din mandrie sa se asemene in 
putere cu Ziditorul. El a fost parasit de Acela, dupa 
dreptate, atata cat L-a parasit el pe Acela. §i L-a 
parasit atata, incat a ajuns potrivnic §i vrajma§ pe 
fata al Aceluia. Daca deci Acela este bunatate vie, de 
viata facatoare a celor vii, fara indoiala ca acesta este 
rautate moarta^®®§i de moarte facatoare. Acela, avand 
bunatatea ca fiinta §i fiind prin fire neprimitor a ceea 
ce e potrivnic ei, adica al rautatii, §i ca urmare nepu- 
tandu-se nici macar apropia de El ceea ce e parta§ de 
oarecare rautate, cu cat mai mult nu va respinge de 
la El pe facatorul §i capetenia rautatii §i pricinuitorul 
ei in el §i in altii? Dar cel-rau nu are rautatea, cl viata 
ca fiinta. De aceea ramane nemuritor prin aceas- 
ta. Insa avand-o pe aceasta in stare sa primeasca §i 
rautatea §i fiind cinstit cu voie libera, ar fi putut sa se 
supuna §i sa se lipeasca de la sine de izvorul ve§nic 
al bunatatii §i sa se faca parta§ de viata adevarata. 
Dar fiindca s-a rostogolit de bunavoie spre rautate, 
s-a pagubit de viafa adevarata"'^®®, fiind respins de la 

464. „§arpele inteligibil", adica cel cugetat de minte, spre 
deosebire de cel sensibil sau cunoscut cu simturile. 

465. Este numit „rautate moarta", pentru ca nu se poate 
mi§ca spre nimic bun, e incremenita in neputinta §i nefericirea 
ei. E incapabila de ceva nou, se otrave§te in monotonie. Mu poate 
vedea niciun orizont nou. 

466. De§i are viata ca fiinta, deci nu o poate pierde, totu§i tn- 
trucat are in ea §i putinta rautadi sau a slabirii ei, punand-o pe 
aceasta in lucrare, a pierdut viata adevarata sau deplind. Dar viata 
propriu-zis i-a ramas. Avand putinta a doua feluri de viata, a celei 
bune sau adevarate, §i a celei rele sau slabite, strambe §i „moarte", 
a ramas nemuritor in ultima. 
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aceasta cu dreptate, dupa ce fugise el de la ea. Ast- 
fel ajunge duh mort^®^ nu prin fiinta (cad nu este o 
fiinta a mortii), d prin lepadarea vietii adevarate. Dar 
nesaturandu-se de pornirea spre rautate §i sporind-o 
pe ea cu cea mai mare ticalo§ie, se face pe sine duh 
de moarte facator, siiindu-se sa atraga §i pe om la 
imparta§irea sa de moarte. 

42. §erpuitor in purtari §i tare in vicle§uguri, mij- 
locitorul §i pricinuitorul mortii s-a Tmbracatin §arpele 
cel viclean in raiul lui Dumnezeu de odinioara, fara 
sa se faca el insu§i §arpe (cad nici nu putea decat 
prin nalucire, de care nu a socotit atunci ca trebuie 
sa se foloseasca, temandu-se sa nu fie descoperit). 
riecutezand sa inceapa o convorbire deschisa, alege 
pe cea vicleana, §i anume pe aceea prin care se pu¬ 
tea ascunde mai bine. Aceasta pentru ca aratandu-se 
ca prieten sa strecoare pe nevazute indemnurile cele 
mai ru§inoase, §i prin convorbirea straina (caci nu era 
§arpele sensibil cuvantator, nici nu se aratase ina- 
inte ca poate sa vorbeasca), sa scoata din minti pe 
cea care asculta §i s-o atraga intreaga la sine §i sa o 
faca roaba u§or de manevrat de uneltirile sale. Dezar- 
mand-o astfel indata, a facut-o sa se supuna celor rele 

467. Duhul este viata dupa fiinta. Dar intrucat duhul creat 
sau viata creata are in sine §i putinta rautatii, viata moarta la 
care ajunge prin activarea acesteia se poate numi §i „duh mort", 
cu o viata asemenea carnii ranite, dar vii. El e duh, caci simte du- 
rerea §i nefericirea acestei vieti. El e duh de moarte facator, pen¬ 
tru ca are in el pornirea vie de a intinde raul sau moartea vie, sau 
viata moarta §i in alfii. E un straniu paradox in aceasta pornire 
a raului de a se intinde, in aceasta pornire a urii, in acela§i timp 
puternica §i neputincioasa, puternica in neputinfa ei, neputin- 
cioasa in puterea ei, in acel vierme care, de§i roade neincetat, nu 
moare, pentru ca ceea ce roade ramane mereu viu. 
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§i sa slujeasca acelora peste care primise cu dreptate 
puterea sa imparateasca, ca ceea ce slngura fusese 
cinstita de mana §i de cuvantul lui Dumnezeu dintre 
toate cele ce vietuiesc m lumea supusa simturilor 
§i fusese facuta dupa chipul Ziditorului^®®. lar Dum¬ 
nezeu ingaduie aceasta, ca vazand omul sfatul la care 
este imbiat de cel-rau (caci cu cat mai rau este §arpele 
decat omul!), sa inteleaga limpede ca nu este folosi- 
tor §1 sa se impotriveasca supunerii fata de ceea ce 
e vadit mai rau, §i sa pazeasca credinta catre Ziditor, 
implinind porunca Lui. §i a§a sa se faca cu u§urinta 
biruitor al celui ce a cazut de la adevarata viata §i sa 
primeasca cu dreptate nemurirea fericita §i sa ramana 
vietuind dupa Dumnezeu m veci. 

43. Nimicnu e mai inaltm om decatsacumpaneasca 
§i sa-§i dea cu socoteala, iar prin aceasta sa cunoasca 
§i sa faca ceea ce e folositor; sa pazeasca treapta lui, 
sa se cunoasca pe sine §i pe Singurul Care este mai 
mare decat el. De asemenea, sa pazeasca toate cate 
le-a invatat de la Acela, iar m privinfa celor pe care nu 

468. Vorbe§te de Eva, dar §i de om ca singura faptura a lui 
Dumnezeu facuta sa imparateasca peste toate. El a fost cinstit 
de mana §i de cuvantul lui Dumnezeu, caci a fost intocmit de 
mana lui Dumnezeu §i dupa ce Persoanele dumnezeie§ti au 
vorbit despre el, ca mana lui Dumnezeu sa se reflecte in tru- 
pul omului §i vorbirea persoanelor dumnezeie§ti sa se reflecte 
in vorbirea omului cu semenii sai §i cu Dumnezeu. Mana este 
expresia lucrarii rationale §i rational-transformatoare. Aceasta 
lucrare se reflects in fiinta omului. Great ca persoana, stapan 
peste lucruri, omul e ispitit de satana sa devina mai prejos de lu- 
cruri, supunandu-se lor, §1 prin ele lui. Fapta lui satana a constat 
in coborarea noastra ca persoane la treapta de obiecte supuse 
obiectelor §i duse spre lipsa de libertate ca §1 acelea; spre lipsa 
de libertate §i spre stricaciunea trupului ca §i obiectele, dar §i 
spre o rautate vie asemenea celei a lui satana. 
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le-a invatat de la Acela, sa vrea sa-L ia numai pe El 
de sfatuitor. Caci §1 ingerii, de§i sunt mai presus de 
noi dupa vrednicie, slujesc voilor Aceluia pentru noi, 
fiind trimi§i pentru cel ce vor avea sa mo§teneasca 
mantuirea (Evr. 1, 14); mal bine zis nu toti, ci §i dintre 
aceia numai cei mai buni §i care §i-au pazit treapta 
lor. Caci §i aceia au de la Dumnezeu minte, cuvant §i 
duh, toate trei concrescute. De aceea sunt datori sa 
asculte atat de Mintea creatoare, cat §i de Cuvantul §i 
Duhul, ca §i noi. Fiindca de§i ne intrec pe noi in multe 
privinte, dar m unele sunt in urma noastra, cum am 
zis §i vom zice, intrucat suntem dupa chipul Ziditoru- 
lui. In aceste privinte, noi am fost facuti mai multca ei 
dupa chipul lui Dumnezeu. 

44. Ingerii au fost randuiti sa slujeasca cu tarie Zi- 
ditorului §i au primit rostul sa fie stapaniti. Mu au fost 
pu§i insa sa stapaneasca peste cei de dupa ei, decat 
daca sunt trimi§i la aceasta de Cel ce tine toate. Sata- 
na a poftit insa sa stapaneasca cu mandrie impotriva 
hotararii Ziditorului. De aceea, parasindu-§i treapta sa 
impreuna cu ingerii care s-au razvratit odata cu el, e 
parasit pe dreptate de izvorul vietii §i luminii adevarate 
§i se scufunda in moarte §i in mtunericul ve§nic. lar 
fiindca omul a fost randuit nu numai sa fie stapanit, 
ci §i sa stapaneasca peste toate cele de pe pamant, 
incepatorul raului, pazmuindu-1, se folose§te de toata 
uneltirea ca sa-1 rastoarne din stapanire. Dar neavand 
puterea sa-1 sileasca, fiind impiedicat de Stapanitorul 
tuturor. Care a zidit firea noastra cuvantatoare libera 
§i de sine stapanitoare, li imbie cu viclenie sfatul 
care-1 inlatura de la stapanire^®®. Astfel li m§ala, mai 

469. Diavolul, domic de tiranie prin rautatea lui, dar inca- 
pabil sa stapaneasca din pricina ei, vrea sa rastoarne pe om din 
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bine zis ii indupleca pe oameni sa nu ia in seama §i 
sa nu dea niciun pret, ba chiar sa nesocoteasca §i sa 
se impotriveasca §i sa faca cele contrare poruncii §i 
sfatului dat de Cel preabun. Astfel iniparta§indu-se de 
razvratirea aceluia, se imparta§e§te §i de intunericul 
§i de moartea ve§nica. 

45. Ca §i sufletul cuvantator e omorat uneori, cu 
toate ca are existenta ca viata"^^®, ne-a invatat marele 
Pavel, scriind: „Vaduva care petrece in desfatari, de§i 
e vie, e moarta" (1 Tim. 5, 6). Ca a zis aceasta §i des- 
pre pricina de fata, adica despre sufletul cuvantator, 
nu e rau sa o spunem. Caci sufletul lipsit de Mirele du- 
hovnicesc, daca nu se intristeaza §i nu plange §i nu-§i 

treapta de stapanitor peste lucruri, peste lume, din treapta de 
subiect. Dumnezeu insa, ca Cel ce a facut pe om liber §i singur 
stapan pe sine, nu voie§te aceasta. II voie§te pe om liber, sin¬ 
gur stapan pe sine §i stapan peste iucruri, dar nu tiran peste 
persoane. Caci vrea ca toate persoaneie sa fie iibere §i singure 
stapane pe eie. lar aceasta libertate fiind sadita in noi prin voinfa 
iui Dumnezeu, noi ne-o mentinem numai Tn comuniune interper- 
sonala cu semenii §i cu Dumnezeu, supremul izvor al iubirii m 
comuniune iibera. Omui inca T§i apara el Tnsu§i aceasta libertate. 
Libertatea aceasta nu ne poate Fi iuata decat prin amagirea de 
a savar§i fapte prin care ni se pare ca ne afirmam libertatea, dar 
in fond ne-o pierdem. Raul uzeaza de un echlvoc, de o masca. 
El nu are puterea sa ne amageasca in mod descoperit. De acest 
vicle§ug se folose§te diavolul, §optindu-ne in chip in§eiator ca, 
neascultand de porunca iui Dumnezeu de a nu ne face robi dui- 
cetii nespirituale a naturii, vom deveni mai liberi decat suntem, 
iiberi ca Dumnezeu insu§i. 

470. Existenta sufietului nu e simpia existenfa, ci viata. Sau 
viata omuiui e una cu existenta sau cu fiinta lui. Totu§i poate fi 
§i viafa iui omorata, devenind viata moarta. Dar nu inceteaza de 
a exista, ba chiar de a viefui, cu o con§tiinta siabita §i amagita, 
odata ce viafa e existenfa sau fiinta lui. 
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alege viata cea stramta §i anevoioasa a pocaintei, ci se 
revarsa in desfatari, petrecand cu pofta in ele, de§i e 
viu (cad dupa fiinta este nemuritor), a murit. Fiindca 
el este in stare de moartea care e mai rea, de viata 
care e mai buna. Chiar daca Apostolui zice de vaduva 
lipsita de mirele trupesc ca petrece §i traie§te dupa 
trup, el intelege, desigur, ca ea a murit dupa suflet Dar 
§i in alt loc zice acela§i: „Ca fiind noi morti prln pacate, 
ne-a facut Dumnezeu vii impreuna cu Hristos" (Efes. 
2, 5). Ce altceva spune §i cel ce zice: „Este pacat spre 
moarte" (1 loan 5, 16). Dar §i Domnui, porundnd unu- 
ia sa lase „mortii sa-§i ingroape mortii" (Matei 9, 22), a 
aratat pe ingropatorii care traiesc dupa trup, ca fiind 
morti dupa suflet. 

46. Scotandu-se protoparintii neamului omenesc 
pe ei m§i§i de bunavoie de la pomenirea §i vederea lui 
Dumnezeu §i nesocotind porunca Lui, iar pe de alta 
parte unindu-se m cuget cu duhul cel mort al satanei 
§1 mancand din pomul oprit, contrar voii Ziditorului, 
au fost dezbracati de ve§mintele luminoase §i de viafa 
facatoare ale stralucirii de sus §i s-au facut, vai, §i ei 
ca §i satana, morti cu duhul. lar fiindca satana nu e 
numai duh mort, ci §i duh care omoara pe cei ce se 
apropie de eF^', iar cei ce s-au imparta§it de moartea 
lui aveau §i trup, prin care s-a implinit cu fapta sfatul 
de moarte facator, ace§tia tree, vai, §i in trupurile lor 
acele duhuri moarte §i de moarte facatoare ale omo- 
rarii^^^. Ca urmare, s-ar fi desfacut indata §i trupul 

471. Din cel mortcu sufletui iradiaza moartea, din cei slabit, dez- 
gustat, pizma§, disperat, iradiaza toate acestea. Cu atat mai mult din 
satana, in care toate acestea se afla intr-un gand culminant. 

472. Din sufletui descurajat, pizma§, scarbit, plin de ura, 
trece §i m trup o stare de tristete, de apasare, de slabiciune. 
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omenesc, intorcandu-se in pamantui din care a fost 
luat, daca nu 1-ar fi retinut printr-o grija §i putere mai 
mare Cel ce poate toate numai cu cuvantui, prin acea 
putere fara de care nimic nu se savar§e§te din cele 
ce se savar§esc. Dar hotararea aceea se impline§te 
totu§i, cu dreptate, in chip continuu. Caci „drept este 
Domnul, cum zice dumnezeiescul psalmist, §i a iubit 
dreptatea" (Ps. 10, 7). 

47. Dumnezeu n-a facut moartea, dupa cum s-a 
scris (Int. Sol. 1, 13), ba chiar a impiedicat-o sa apara, 
pe cat trebuia §i cat era cu dreptate sa o impiedice de 
la cei facuti de El cu voie libera. Gael a dat mai inainte 
un sfat pricinuitor de nemurire §i o porunca prin care 
asigura de mai inainte sfatui Sau de-viata-facator. 
Caci a vestit de mai inainte m chip vadit §i a amenin^at 
declarand ca nesocotirea poruncii care da viata va fi 
moartea. Aceasta, ca sa fie pazifi de experienfa moitii 
fie prin dragoste, fie prin cuno§tinta, fie prin frica. 
Caci Dumnezeu iube§te, cunoa§te §i poate implini tot 
ce e de folos fiecareia dintre fapturi. Daca ar cunoa§te 
numai, dar nu ar §i iubi, poate n-ar implini, ci ar lasa 
nedesavar§it ceea ce a cunoscut ca bine. lar daca iu- 
bind nu ar cunoa§te sau nu ar putea implini, poate 
chiar fara sa vrea El, ceea ce iube§te §i cunoa§te ar 
ramane neimplinit. Dar fiindca §i iube§te, §i cunoa§te, 
§i poate implini ceea ce ne este de folos, ceea ce ne 
vine de la El, chiar fara voia noastra, ne vine spre folo- 
sul nostru. in ce prive§te aceea spre ce ne grabim de 
buna voie, ca unil ce ne-am imparta§it de fire libera, 
sa fim cu multa grija, ca nu cumva sa ne fie fara de 
folos. Mai ales insa cand prin grija lui Dumnezeu un 

de mole§eala nevindecabila, toate aducMoare de moarte 
§i intretinand moartea. 
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lucru este oprit - ca, de pilda, in rai, sau in Evangheiia 
Domnului prin El insu§i, sau intre urma§ii lui Israel 
prin prooroci, sau in legea harului prin apostolii Sal 
§i prin urma§ii acestora e vadit ca este spre tot ce 
poate fi mai nefolositor §i mai stricacios sa-1 dorim §i 
sa ne grabim spre el. lar daca cineva ni 1-ar imbia §i 
ne-ar Tndemna sa ne grabim spre el, induplecandu-ne 
prin cuvinte sau atragandu-ne printr-o inf^ati§are iubi- 
toare, e limpede ca acesta e potrivnic §i du§man al 
vietii noastre. 

48. Ar fi trebuit, deci, ca - fie prin dorul de a trai, 
sadit de El in noi (caci de ce ne-a facut vii, daca n-ar fi 
iubit aceasta in chip deosebit?), fie prin cuno§tinta ca 
Acela §tie mai bine ce ne folose§te (caci cum n-ar §ti 
aceasta neasemanat mai mult Domnul cuno§tintei. 
Care ne-a imparta§it noua cuno§tinta?), fie prin fri- 
ca de stapanirea Lui atotputernica - sa nu ne fi lasat 
atunci furati, nici vrajiti, nici induplecati, ca sa neso- 
cotim porunca §i sfatul Lui, cum n-ar trebui nici acum 
sa nesocotim poruncile §i sfaturile mantuitoare date 
dupa porunca aceea. Caci precum azi cei ce nu se 
hotarasc sa se impotriveasca viteje§te pacatului, ne- 
socotind poruncile dumnezeie§ti, merg spre ceea ce 
e potrivnic, adica spre moartea launtrica §i ve§nica, 
daca nu-§i reca§tiga sufletul lor prin pocainta, la fel 
protoparintii, neimpotrivindu-se celor ce-i indem- 
nau sa nu asculte, au nesocotit porunca §i ca urmare 
indata a trecut in fapta hotararea vestita de mai ina- 
inte a Celui ce judeca cu dreptate. §i potrivit cu ea, 
indata au murit cei ce au mancat din pom. Astfel au 
cunoscut cu lucrul in ce consta porunca uitata de ei, 
a adevarului, a dragostei, a intelepciunii §i a puterii, 
§i de ru§ine s-au ascuns, fiind dezbracati de slava 
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care face vii m chip mai malt§i duhurile nemuritoare, 
Slava fara de care viata duhurilor este §i se socote§te 
cu mult mai rea decat multe morti'*^’’^. 

49. Ca inca nu era folositor sa manance pro- 
toparintii din acel pom arata cel ce zice: „Caci era 
numai o vedere cu mintea acel pom, cum socotesc 
eu. lar de ea se pot apropia fara primejdie numai cei 
desavar§iti in deprindere. Mu e bine sa se apropie 
de ea cei ce sunt inca mai simpli §i lacomi cu pofta; 
precum nici hrana deplina nu le este de folos celor 
inca fragezi §i care au trebuinta de lapte". Dar chiar 
daca n-ar vrea cineva sa stramute la un inteies mai 
inaltacel pom §i mancarea din el, nu e prea greu, cum 
socotesc eu, sa se vada ca inca nu le era foiositoare 
acea hrana protoparinfilor, care erau nedesavar^ifi. 
Gael mie mi se pare ca ei au privit cu simturile la acel 
pom, §i au mancat din el pentru ca era cel mai dulce 
dintre toti pomii din rai. lar mancarea care este cea 
mai dulce la simtire nu este dintre cele cu adevarat 
bune, nici dintre cele totdeauna bune sau pentru 
toti bune. Ci e buna numai pentru cei ce pot sa se 
foloseasca de ea astfel ca sa nu fie biruiti; §i atunci 
cand trebuie §i in masura in care trebuie §i spre sla- 
va celui ce a facut-o. lar pentru cei ce nu pot sa o 
foloseasca astfel, nu e buna. De aceea socotesc ca 
s-a §i numit pomul acela pomul cuno§tintei binelui §i 
raului. Caci e propriu celor desavar§iti in deprinderea 
contemplatiei dumnezeie§ti §i a virtutii sa priveasca 
la cele placute simturilor fara sa-§i departeze min¬ 
tea de la contemplarea lui Dumnezeu §i de la laude- 
le §i rugaciunile catre Acela, ci sa-§i faca din acestea 

473. Viata deplina este una cu slava, caci ea are putere de 
iradiere. 
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materie §i punct de plecare al intinderii spre Dum- 
nezeu, stapanind placerea cea dupa simturi pana la 
sfar§it prin mi§carea mintii spre cele mai inalte^^^. 
Ace§tia, chiar daca placerea aceea este neobi§nuita, 
mare §i surprinzatoare pentru neobi§nuinta ei, nu-§i 
de§arta gandul sufletului catre raul acela, care e soco- 
tit bun de cel biruit §i rapus cu totul de el. 

50. Le-arfi fostde folos, prin urmare, protoparintilor, 
care trebuiau sa petreaca in locul acela sfant, sa nu 
uite nicidecum de Dumnezeu, ci sa se deprinda §i mai 
mult §i sa se indeletniceasca mdelung cu cele simple 
§i cu adevarat bune §i sa se desavar§easca m deprin- 
derea vederii suflete§ti. Fiind inca nedesavar§iti §i 
aflandu-se la mijloc §i fiind ispititi cu u§urinta de pu- 
terea data lor spre intrebuintare, cand spre bine cand 
spre rau, nu trebuiau sa treaca la cercarea celor ce 
prin fire pot sa atraga la ele §1 sa puna stapanire pes- 
te ei prin simturi §i sa ca§tige mintea lor intreaga §i 
sa-i duca la faptele rele §i sa le infati§eze ca vrednic de 
crezare pe capetenia §i pricinuitorul unor astfel de pa- 
timi, al caror mceput, dupa el, este hranirea pMima§a 
cu mancarile dulci. Caci daca singura vederea pomu- 
lui aceluia, potrivit istoriei, a facut pe §arpe sfMuitor 
vrednic de primire §i de crezare, cu cat mai mult man- 
carea insa§i pana la saturare? nu e deci limpede ca 
nu era mca folosltor ca sa manance protoparintii din 
acela prin simturi? §i nu trebuia deci, ca urmare, sa 
fie sco§i din raiul lui Dumnezeu, ca unii ce au mancat 
mainte de vreme din el, ca sa nu faca locul acela dum- 
nezeiesc loc de sfat in vederea raului §i de implinire 

474. Cele ispititoare, pentru cei neintariti m virtute, sunt ispiti- 
toare pentru ca sunt nedeprin§i in ea. Cei tntariti in virtute vad §i In 
cele placute la vedere chipuri ale maretiei lui Dumnezeu. 
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a lui? Oare nu trebuiau sa primeasca indata §i moar- 
tea trupului cei ce au calcat porunca? Dar Stapanul a 
avut indelunga rabdare. 

51. Hotararea cu privire la moartea sufletului, care 
a venit la indeplinire prin calcarea poruncii, potrivit 
cu dreptatea Ziditorului (caci parasindu-L noi, ne-a 
parasit §i El, fara sa ne sileasca, ca pe unii ce aveam 
vole libera), a fost vestita de mai inainte de catre Dum- 
nezeu cu iubire de oameni, pentru pricinile pe care 
le-am spus. La ea a adaugat §i a pus pe deasupra 
hotararea cu privire la moartea trupului. Dar rostind-o 
pe aceasta, a intarziat trecerea ei la indeplinire, din 
adanculmtelepciunii§i din prisosintaiubirii Sale de oa¬ 
meni, pentru viitor. El n-a zis catre Adam: „intoarce-te 
de unde ai fost luat", ci: „Pamant e§ti §i m pamant te 
vei intoarce". Cei ce asculta cu pricepere pot vedea 
§i in aceste cuvinte ca Dumnezeu n-a facut moartea 
sufletului, nici a trupului. Caci n-a zis nici mai main- 
te poruncind: „Muriti in ziua in care veti mancal", ci: 
„Veti muri m ziua in care veti manca". riici acum n-a 
zis: „Intoarce-te in pamant!", ci „Te vei intoarce", pre- 
vestind §i ingaduind ceea ce avea sa se intample §i 
neimpiedicand, din pricina dreptatii. 

52. Deci protoparintii aveau sa ajunga la moar- 
te, precum ne a§teapta aceasta §i pe noi, care traim 
inca. Trupul nostru s-a facut muritor. Aceasta este ca 
o moarte indelungata, mai bine zis ca nenumarate 
morti, una urmand alteia, pana ce vom ajunge toti 
la moartea cea una §i ultima §i care dainuie§te. Caci 
ne na§tem §i spre stricaciune; §i aparand in viata ne 
destramam pana ce vom inceta sa fim"*^^^. niciodata 

475. ’Ev TQ (p9eipea&ai yvvope&a. Filosoful german Heidegger 
va spune ca existam spre moarte, „Setn zum Tode", ceea ce e 
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nu suntem cu adevarat aceia§i, chiar daca parem sa 
fim celor ce nu iau aminte. Precum focul, apucand 
trestia subtire de la un capat, §i fiind mereu altui, are 
ca masura a existentei sale lungimea trestle!, aseme- 
nea §1 noi, care ne schimbam, avem ca masura fiecare 
portia de viata ce ne este data. 

53. lar ca sa nu fim cu totul ne§tiutori ai covar- 
§itoarei Sale iublri de oameni §1 ai adancului Sau de 
mtelepciune, deci ai pricinei pentru care a adaugat 
Dumnezeu sfar§itul prin moarte, 1-a daruit omului sa 
mai traiasca nu putin timp, Astfel a aratat ca ne educa 
cu mila, mai bine zis a randuit educarea noastra prin 
dreptate, ca sa nu deznadajduim cu desavar§ire. Prin 
aceasta ne-a dat vreme de pocainta §i de a ne face 
bineplacufi Lui printr-o viefuire pentru care ne lasa 
sa existam"'^^®. A mangaiat apoi tristetea mortii cu 
na§terile necontenite. A inmultit neamul prin urma§i, 
ca multimea celor ce se nasc sa intreaca intr-o mare 
masura numarul celor ce mor. in locul lui Adam ajuns 
necajit §i sarman prin frumusetea unui pom sensi- 
bil, a aratat pe multi imbogatiti in chip ferlcit din cele 
supuse simturilor cu cuno§tinta de Dumnezeu, prin 


acela§i lucru. Doar ca el nu merge la ultima explicare. Existenta 
noastra este spre moarte pentru ca apare intr-o stare de stricaciu- 
ne care inainteaza pana la moarte. rioi murim cu trupul contin- 
uu de cand de na§tem, pana la moartea deplina §i durabila a 
trupului. lar aceasta se intampla din pricina ca nu mai existam 
in comuniune cu existenta existenta prin sine §i deci netreca- 
toare. Dar nu suntem numai ^existenta spre moarte"', ci §i spre o 
cre§tere duhovniceasca. 

476. Chiar in moartea care vine dupa un proces indelungat 
Dumnezeu a pus o putere educativa, iar in aceasta semnificatie 
educativa a ei se arata pentru om un motiv de nadejde in ceea ce 
prive§te grija lui Dumnezeu fata de noi. 
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virtute §i prin bunavointa dumnezeiasca. Martori 
sunt Set, Enos, Enoh, Moe, Melchisedec §i Avraam §i 
toti cei ce dintre ei, dinainte de ei §i de dupa ei, s-au 
dovedit ca ei sau aproape de ei. Dar fiindca oricat de 
mari §i de multi au fost ace§tia, niciunul n-a vietuit cu 
desavar§ire fara de pacat, ca sa poata birui infrange- 
rea aceea a protoparintilor §i sa vindece rana radacinii 
neamului §i sa fie tuturor celor de dupa aceia spre 
sfintenie, spre binecuvantare §i spre redobandirea 
vietii, lucru pe care 1-a vazut El de mai inainte, a ales 
in cursul timpului neamurile §i semintiile din care sa 
se ridice tulpina prealaudata (lium. 17, 2, 8), din care 
sa rasara floarea prin care avea sa se infaptuiasca ico- 
nomia mantuitoare a intregului neam omenesc^^^. 

54. O, adancul bogatiei, al intelepciunii (Rom. 11, 
33) §i al iubirii de oameni a lui Dumnezeu! Daca n-ar 
fl fost moartea aceea (a lui Hristos) §i inainte de ea 
n-ar fi fost muritor neamul nostru ie§it dintr-o astfel 
de radacina, nu ne-am fi imbogatit in fapt cu parga 
nemuririi; §i nu am fi fost chemati la cer; nu s-ar fi 
inscaunat firea noastra la dreapta maririi cerului, mai 
presus de toata stapanirea §i puterea (Evr. 8, 1). A§a a 
§tiut Dumnezeu sa preschimbe cu iubire de oameni 
lunecarile noastre din abaterea cea de buna voie, spre 
mai bine, prin intelepciunea §i puterea 

477. Tnsa§i istoria cu multimea ei de oameni §i de neamuri 
arata ca omul nu e o mfiripare trecatoare §i dispretuita a lui 
Dumnezeu. Din contributia ei intreaga se pregate§te §i se na§te 
Fiul lui Dumnezeu ca om (de pilda Rut, ca reprezentanta a al- 
tor neamuri) §i cu contributia ei intreaga se actualizeaza ceea 
ce a dat §i da El ca Dumnezeu intrupat, omenirii. Prin toti se 
imbogate§te fiecare om, mai ales m Hristos. 

478. Sf. Grigorie Palama se dovede§te aici aderentul opiniei 
ca, daca n-am fi cazut, Fiul lui Dumnezeu nu S-ar fl intrupat §i 
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55. Multi invinuiesc poate pe Adam ca, lasandu-se 
cu u§urinta induplecat de sfatuitorul cel rau, a calcat 
porunca dumnezeiasca, §1 prin aceasta calcare ne-a 
pricinuit noua moartea. Dar nu e tot una a vrea ci- 
neva sa guste inainte de cercare dintr-o buruiana 
aducatoare de moarte §i a dori sa manance din 
ea dupa ce a cunoscut din cercare ca e aducatoare 
de moarte. E mai de ocara acela care ia otrava §i-§i 
atrage moartea dupa cercare, decat cel care face §i 
patime§te aceasta inainte de cercare. De aceea, fie- 
care dintre noi e mai de ocara §i mai de osanda decat 
Adam. Dar se va zice poate ca nu este in fata noastra 
acel pom, nici porunca iui Dumnezeu care opre§te 
gustarea din el nu ne este data noua. Poate ca acel 
pom nu este maintea noastra. Dar porunca iui Dum¬ 
nezeu ne este §i acuma in fafa, §1 pe cei ce asculta de 
ea §i voiesc sa traiasca potrivit cu ea li dezleaga de 
vina tuturor pacatelor lor §i de blestemul §i de osanda 
stramo§easca; dar cei ce o nesocotesc §i aleg in locul 
ei momeala §i sfatul ceiui-rau nu pot sa nu cada din 
viata aceea §i de la petrecerea in rai §i sa nu ajunga in 
gheena focului ve§nic, cu care au fost amenintati. 

56. Care este deci porunca iui Dumnezeu care ne 
sta in fata? Pocainta, care ne cere in primul rand sa 
nu ne mai atingem de cele oprite. Fiindca am fost 
aruncati din locul desfatarii dumnezeie§ti §i sco§i, cu 

firea noastra n-ar fi fost ridicata prin El pe tronul dumnezeiesc 
facandu-ne pe tofi parta§i de slava Lui. Nicodim Aghioritul, in 
secolul al XVIIl-lea, va fi de opinie ca firea noastra s-ar fi ridicat 
totu§i, §i daca n-ar fi pacatuit, la o slava asemenea celei doban- 
dite in Hristos. Dar se pare ca acesta nu e singurul cuv^nt al Sf. 
Qrigorie Palama; sau el nu trebuie infeles intr-un mod prea sim- 
plist, data fund haina de slava in care vede el imbracata firea 
omeneasca la Tnceput. 
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dreptate, din raiul lui Dumnezeu §i fiindca am cazut 
in aceasta prapastie §i am fost osanditi sa locuim §i sa 
petrecem impreuna cu dobitoacele necuvantatoare 
§1 am pierdut nadejdea de a ne mai mtoarce prin 
puterea noastra in rai, Insu§i Cel ce a adus atunci 
osanda asupra noastra, mai bine zis a ingaduit-o cu 
dreptate sa vina asupra noastra, S-a coborat acum 
pana la noi, pentru noi, din prisosinta covar§itoare 
a iubirii de oameni §i a bunatatii Sale, din tndurarea 
milei Sale; §i blnevoind sa Se faca om ca noi, in chip 
nepacatos, ca sa invete §i sa mantuiasca pe acela§i 
prin acela§i''^^®, ne-a adus noua sfatul §i porunca man- 
tuitoare a pocaintei zicand: „Pocaiti'Va ca s-a apropi- 
at Imparatia cerurilor" (Marcu 1, 15). Caci mainte de 
mtruparea Cuvantului lui Dumnezeu, Imparatia ce- 
ruriior era atat de departe de noi, cat e de departe ce- 
rul de pamant. Dar venind la noi Imparatul cerurilor 

479. Fiul lui Dumnezeu necomunica puterea Sa mantuitoare 
prin firea noastra omeneasca asumata de Ei. Intai §i-a Tnsu§it ca 
om puterea Lui dumnezeiasca §i apoi a transmis-o fratiior Sai in- 
tru umanitate, intrand In comuniune cu noi ca om, dar aducand 
in aceasta comuniune toata plenitudinea dumnezeiasca. Nu se 
poate vindeca un om de boala printr-un medicament care nu 
e facut suportabil de el, pe care sa nu-1 poata asimila organls- 
mul lui. In Hristos, umanltatea suporta puterea dumnezeiasca 
mantuitoare (dar §i crucea), pentru ca Fiui lui Dumnezeu Se 
adecveaza aici Ei tnsu§i acestei firi omene§ti, devenind su- 
biectul ei. 5i astfel o mantuie§te nu cu sila, ci intrucat ea Tnsa§i 
devine parte constitutiva a Subiectului dumnezeiesc, ea msa§i 
participa ia calitatea de subiect a Lui, subiect iucrator asupra ei 
cu puterea dumnezeiasca facuta suportabila omuiui prin forma 
omeneasca in care i se ofera. lar prin Fiul lui Dumnezeu devenit 
om, noi nu suntem supu^i cu sila unui obiect superior, mai bine 
zis suprem, ci Subiectul dumnezeiesc ni se face partener pe ma- 
sura noastra, intr-o reiatie libera de maxima comunicare. 
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§i binevoind sa primeasca unirea cu noi, s-a apropiat 
de noi toti Imparatia cerurilor^®°. 

57, Odata ce s-a apropiat de noi Imparatia ceru- 
riior prin coborarea lui Dumnezeu-Cuvantui ia noi, 
sa nu ne departam pe noi inline de ea vietuind fara 
cainta. Sa fugim mai degraba de nefericirea ceior 
ce §ed in tntunericui §i in umbra mortii (isaia 9, 1); 
sa ne agonisim fapteie pocaintei, cugetare smerita, 
umiiinta §i plans duhovnicesc, inima bianda §i piina 
de miia, iubitoare de dreptate, de curatie, pa§nica, 
facatoare de pace, rabdatoare de osteneli, bucuroasa 
de prigoniri, pagubiri, ocari, barfeli §i patimiri pen- 
tru adevar §i dreptate. Caci Imparatia cerurilor, mai 
bine zis Imparatui ceruriior - o, negraita §i mare 
darnicie! - este iniauntrul nostru (Luca 17, 21). De 
El suntem datori sa ne lipim pururea prin fapteie 
pocaintei, iubind pe cat e cu putinta pe Cei ce ne-a 
iubit pe noi a§a de muit. 

58. lubirea de Dumnezeu e sustinuta de iipsa de 
patimi §i de bogatia virtutiior, Caci ura fafa de cele 
rele, de ia care vine lipsa patimiior, aduce in schimb 
dorui §i bogatia bunatatilor. lar cei ce iube§te §i 
dobande§te virtutiie (bunatatiie), cum nu va iubi mai 

480. Avem aid un sens al demnitatii imparate§ti a lui Hris- 
tos, nedezvoltat in dogmatici. Hristos devine §i ca om imparatui 
cerurilor, facandu-ne fi pe noi Tmparati. imparatia cerurilor este 
in Hristos insu§i. Caci toate bunurile ce le vom avea noi in chip 
desfa§urat se afla in El in chip infa§urat. Fericirea Imparatiei 
cerurilor nu poate sa-§i aiba izvorul decat in Dumnezeu ca Per- 
soana, venit in comuniune cu noi ca om. In rela^ia iubitoare cu 
El ca Persoana piina de iubire nesfar§ita e toata fericirea noastra 
§i toata puterea relafiei noastre iubitoare cu ceilalti. Facandu-Se 
om, ni S-a facut accesibll cu iubirea Lui nesfar§ita, intr-o relatie 
nemijlodta. 
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ales pe Stapanul, Care e prin Sine bun §i singurul 
datator §i pazitor a tot binele, in care este El, intr-un 
chip deosebiE^®'. Caci Insu§i lisus a zis: „Cel ce ramane 
in iubire, ramane m Dumnezeu §i Dumnezeu ramane 
m El" (1 loan 4, 18). Dar nu numai din virtuti se na§te 
dragostea de Dumnezeu, ci §i din dragoste virtutile^^, 
De aceea §i Domnul zice o data in Evanghelie: „Cel ce 
are poruncile Mele §i le paze§te pe ele, acela este cel 
ce Ma iube§te pe Mine" (loan 14,21); iar alta data: „Cel 
ce Ma iube§te pe Mine, va pazi poruncile Mele" (loan 
14, 23). De aceea nici faptele virtutilor nu sunt vred- 
nice de lauda §i folositoare celor ce le fac fara dra¬ 
goste, nici dragostea fara fapte"^®®. Dintre acestea, cel 


481. Bunurile sau bunatatile duhovnice§ti sunt una cu virtutile, 
adica cu deprlnderile §i diferitele feluri de bine. De aceea cand se 
vorbe§te de bunatati, se inteleg virtutile §i viceversa. Caci bunatatile 
duhovnice§ti devin cu adevarat ale noastre cand le asimilam ca de- 
prinderi statornice prin ostenelile noastre. Dar in ele este Hristos 
insu§i. Caci El le are m mod culminant asimilate cu El §i deci din 
El iradiaza in nol puterea lor sau puterea pentru ele, iar puterea 
aceasta este §i dulceata spirituals §\ fericire pentru noi §i pentru 
altii. Persoana buna in mod statornic sau intarita in virtute i§i arata 
bunatatea prin iradierea bunatatii sale spre altii. Virtutea e modul 
existentei generoase, al existentei deschise pentru altii, spre deose- 
bire de patima, care e modul existentei egoiste. Prin binele ce ira¬ 
diaza din cineva spre altul, el insu§i patrunde in acela. Prin virtutile 
Sale, care devin izvor de putere pentru ale noastre, lnsu§i liristos 
strabate §i Se sala§luie§te in noi. 

482. Virtutile culmineaza in iubire, ca treapta culminanta 
a generozitatii. Dar virtutile insele, ca forme ale generozitatii, 
n-ar putea sa creasca in noi daca n-ar fi sustinute de pornirea 
generozitatii. 

483. Dragostea fara fapte statornice, intarite in virtuti, nu e 
dragoste adevarata, dar nici faptele fara dragoste nu sunt fapte 
capabile sa ne transforme pe noi, ci raman aparente sau gesturi 
sporadice fara substanta interioara, fara caldura consistenta. 
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dintai lucru il arata pe larg Pavel scriind catre corin- 
teni: „Daca fac acestea §i acestea, dar dragoste nu 
am, nimic nu-mi folose§te" (1 Cor. 13, 3). lar celalalt 
il arata invatacelul cu deosebire iubit, zicand: „Sa nu 
iubim numai cu cuvantui, nici numal cu limba, ci cu 
fapta §i cu adevarat" (1 loan 3, 18). 

59. Tatal suprem §i preainchinat este Tatal 
Adevarului prin Sine, adica al Fiului cel Unul-nascut. 
lar ca Duh al Adevarului are pe Duhul Sfant, precum 
a §1 aratat mai inainte Cuvantui Adevarului. Prln ur- 
mare, cel ce cinstesc in ace§tia pe Tatal §1 cred a§a, 
stand sub lucrarea acestora (caci „Duhul este - zice 
Apostolul - cel prin care ne inchlnam §1 ne rugam" 
(1 Cor. 12, 3); §1 „riimeni nu vine la Tatal fara numai 
prin Mine „(loan 12,6), zice Fiul Unul-riascutai lui Dum- 
nezeu), adica cei ce cinstesc astfel in Duh §i Adevar pe 
Tatal Cel preainalt, ace§tia sunt inchinatorii adevarati 
(loan 4, 24)^84 

durabila, fara alipirea la cel caruia 1 se adreseaza. Ele lasa pe cel 
ce le savar§e§te izolat §1 rece. 

484. Fiul este Adevarul, caci este cuno§tinta exprimata sau 
revelata. Dar este !n acela§i timp Persoana. Persoana este mai 
adevarata decat orice lucru prin consistenta ei. Caci ea cunoa§te 
lucrurile, gase§te §i inmultefte sensurile lor §1 aduna cuno§tinta 
§i sensurile lor §i o comunica la nesfar§lt. Ea insa§l este o reall- 
tate abisala, inepulzabila. De aceea Adevarul suprem este Per¬ 
soana suprema. Dar Persoana ca Adevarul suprem exprimat 
sau revelat e nascuta din Persoana care e principiul personal 
suprem, Persoana izvor suprem. Insa Persoana care ne comu¬ 
nica la nesfar§it Adevarul revelat de Ea are in ea §i pe Duhul, ca 
Vlafa. §i Viata aceasta e §i ea Persoana, caci Viata adevarata §i 
nesecata nu poate fi decat Persoana. In adevarul suprem §i in 
viata suprema, ca Persoane, ce ni ie comunica §i ni se comunica, 
cunoa§tem Persoana care ie-a reveiat §i ni le reveleaza. In aces¬ 
tea trebuie sa 1 ne inchinam Persoanei-izvor sau Tatalui. 
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60. Duh este Dumnezeu, §i cel ce se inchina Lul 
se cade sa I se inchine in Duh §i Adevar (loan 4, 23), 
adica intelegand netrupe§te pe Cel netrupesc. Caci 
a§a II vor vedea cu adevarat pe Acela pretutindeni, in 
Duhul §i Adevarul Lui"^®^. Caci Dumnezeu existand ca 
Duh este netrupesc; iar ceea ce e netrupesc nu se afla 
in spatiu, nici nu e ingradit de hotare spatiale. Deci 
cel ce zice ca lui Dumnezeu trebuie sa I ne inchinam 
intr-un loc anumit dintre toate locurile pamantului §1 
ale cerului, nu graie§te adevarat §i nici nu se inchina 
cu adevarat. Ca netrupesc, Dumnezeu nu e nicaieri, 
dar ca Dumnezeu e pretutindeni. Caci daca este un 
hotar sau un loc sau o faptura unde nu este Dum¬ 
nezeu se va afla ingradit El insu§i intr-un loc anumit. 
Deci este pretutindeni, caci e nehotarnicit. Cum este 
pretutindeni? Ca Cel ce nu este cuprins de o parte, ci 
de totul? riu, caci §i atunci ar fi trup. A§adar, ca Cel ce 
tine §i cuprinde totul, Se afla in Sine insu§i, pretutin¬ 
deni §i peste toate, inchinat de adevaratii inchinatori 
in Duhul §i Adevarul Lui. 

61. Ingerul §i sufletui, fiind netrupe§ti, nu sunt 
intr-un loc, dar nici pretutindeni. Caci nu tin totul, 
ci §i ei au trebuinta de Cel ce-i sustine. Prin urma- 
re §i ei sunt in Cel ce sustine §i cuprinde totul, fi¬ 
ind hotarniciti de El intr-un chip corespunzator^®®. 

485. Se afirma din nou ca oriunde suntem In legatura cu 
Adevarul ca Persoana §i cu Viata ca Persoana, adica cu Fiul §i 
cu Duhul Sfant, ne Inchinam Tatalui lor, aducem adica lui Dum¬ 
nezeu Inchlnarea adevarata. 

486. Dumnezeu poate fi contemplat oriunde §i prin orice, dar 
prin depa§irea tuturor ca cele ce sunt create. Caci totul e finut In 
El. Nu acela§i lucru se poate spune despre Inger. ingerul poate fi 
socotit §i el aflandu-se In Dumnezeu ca §i omul, sau Dumnezeu 
aflandu-Se In el. 
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Sufletul, sustinand trupul in care a fost zidit, e pretu- 
tindeni in trup, nu ca in spatiu, nici ca cel ce e cuprins, 
ci ca cel ce il sustine, il cuprinde §i il face vlu, fiind 
in aceasta privinta dupa chipul lui Dumnezeu*®^. 

62. Omul a fost facut dupa chipul lui Dumnezeu 
mai mult decat ingerii, nu numai pentru ca are m sine 
o putere sustinatoare §i de viata facatoare, ci §i pen¬ 
tru ca stapane§te. Caci in firea sufletului nostru este 
pe de o parte iatura stapanitoare §i conducatoare, iar 
pe de aita parte, cea slujitoare §i ascultatoare^®®, §i 
anume: vointa, pofta, simtirea §i, simplu, toate cate 
au fost impreuna zidite de Dumnezeu cu mintea dupa 
Minte, chiar daca noi, printr-o socotinta pacatoasa, ne 
impotrivim nu numai lui Dumnezeu-Atottiitorul, ci §i 
stapanitorului sadit in firea noastra. Dumnezeu, pen¬ 
tru puterea stapanitoare din noi, ne-a dat§i stapanirea 
pamantuiui intreg. Ingerii insa nu au trup injugat, ca 
sa-I aiba subjugat mintii Vointa mintii (intelegatoare) 
a ajuns in cei ce au cazut neincetat rea; iar in cei buni, 
neincetat buna, neavand nicidecum trebuinta de un 
vizitiu care sa tina fraele. Stapanirea pamanteasca 
n-a avut-o cel-rau, dar a rapit-o. De aici e vadit ca nu 
a fost facut ca stapanitor al pamantuiui. Iar ingerii 
buni au fost randuiti de Atottiitorul sa supravegheze 
cele de pe pamant dupa caderea noastra din aceasta 
stapanire §i din pricina ei, de§i aceasta nu ni s-a luat 

487. FaptuI de a avea un trup poate sa fie §i un ajutor spre 
tntreruperea raului savar§it. Caci tavalirea in placerile trupe§ti 
poate sa produca §i o scarba omului, care se simte superior prin 
spirit. Apoi revolta trupului poate provoca §i o vointa a spiritului 
(a minfii) de a-1 stapani. 

488. La fel sufletui poate fi contemplat in tot trupul, dar prin 
depa§irea a ceea ce e material in trup. E contemplat ca stapani¬ 
tor prin unele puteri, §i ca slujitor §i ascultator prin altele. 



552 


sfAntul grigorie palama 


deplin, din pricina iubirii de oameni a lui Dumnezeu. 
Caci hotarele ingerilor, cum zice Moise in cantarea 
lui, le-a a§ezat Dumnezeu dupa ce a impartit neamu- 
rile (Deut. 32, 8). lar impartirea aceasta s-a facut dupa 
Cain §i Set, cei din Cain numindu-se oameni, iar cei 
coboratori din Set chemandu-se fii ai lui Dumnezeu 
(Fac. 6, 2). Iar mie mi se pare ca de atunci s-a ales nu- 
mele §i s-a prevestit neamul din care avea sa ia trup 
Fiul Unul-Iiascut al lui Dumnezeu. 

63. Ar putea spune cineva ca, pe langa multe altele, 
§i felul intreital cuno§tintei noastre ne arata, mai mult 
decat pe mgeri, dupa chipul lui Dumnezeu, nu numai 
pentru ca e intreita, ci §i pentru ca cuprinde tot felul 
de cunoa§teri. Caci numai noi dintre toate fapturile 
avem pe langa cuno^tinfa mintala (intelegatoare) §i 
ra^ionala §i pe cea prin simturi. Propriu ratiunii a fost 
sa nascoceasca mul^imea me§te§ugurilor, a §tiintelor 
§i a cuno§tintelor, sa lucreze pamantul, sa cladeasca 
§i sa scoata la iveala lucruri noi din cele ce sunt, nu 
din cele ce nu sunt deloc. Caci aceasta tine numai de 
Dumnezeu"^®®. numai aceasta lucrare a daruit-o Dum¬ 
nezeu oamenilor §i numai lor. Caci aproape nimic nu 
face omul cu totul din nou, dar nici nu se strica ceva 
din cele facute de Dumnezeu. Insa amestecand ea un 
lucru cu altul din cele ce sunt mjurul nostru, scoate la 
iveala alta forma. De asemenea, Dumnezeu a daruit 


489. Lucrarea ratiunii are, dupa Sf. Grigorie Palama, un ca- 
racter practic sau in orice caz legat de lumea vazuta. De aceea 
chiar creatiile artistice care scot la iveala forme noi tin, dupa el, 
de rafiune. Personajele imaginate in literatura, melodiile noi, 
imaginile noi in pictura, formele noi in sculptura etc. sunt pro- 
duse din cele ce nu sunt, dar nu in mod absolut. Caci sunt fo- 
losite, la „crearea" lor, elementele date in lumea vazuta. 
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numai oamenilor ca nevazutul cuvant al mintii nu 
numai sa se faca simtit de auz prin impreunarea cu 
aerul, ci §i sa se scrie §i sa se vada ca trup prin trup. 
Prin aceasta a dat asigurare durabila despre venirea 
§i aratarea Cuvantului celui mai malt prin trup^®°. Din- 
tre acestea niciuna nu s-a dat ingerilor. 

64. Dar de§i chipul lui Dumnezeu il avem noi 
pana azi mai mult decat ingerii, in asemanarea 
cu Dumnezeu am ramas, mai ales acum, cu mult 
mai prejos decat ingerii buni. Ca sa las acum cele- 
lalte, desavar§irea intru asemanarea cu Dumnezeu 
se infaptuie§te prin luminarea dumnezeiasca de la 
Dumnezeu, de care sunt lipsiti ingerii cei rai, din care 
pricina au ajuns sub intuneric (luda 1, 6), dar sunt 
pline mintile dumnezeie§ti (ingerii buni), din care 
pricina se §i numesc lumina cea de a doua §i iradie- 
re din prima lumina, Aceasta socotesc ca o §tie ori- 
cine dintre cei ce citesc cu sarguinta §i cu pricepere 
Scripturile de Dumnezeu insuflate. Ca urmare, inge¬ 
rii buni au §i cuno§tinta celor supuse simturilor, dar 
nu le percep printr-o putere a simturilor §i naturala, 
ci printr-o putere dumnezeiasca, careia nu i se poate 
ascunde nimic din cele in orice fel prezente, trecute 
§i vlitoare"^^'. 

65. Cei ce se imparta§esc de aceasta luminare 
§i o au intr-o anumita masura, potrivit cu aceasta 

490. Sf. Qrigorie vede in cuvantul mintii care ia mereu chip 
auzit §i vazut prin trup o baza §i o pilda permanenta pentru 
putinta Cuvantuiui Tatalui de a Se intrupa. 

491. Umpiuti de iuminarea dumnezeiasca, ingerii vad fi ceie 
sensibile. De asemenea, ei au primit de ia Dumnezeu prin har §i 
o stapanire peste ceie pamante§ti, dupa ce au pierdut-o in parte 
oamenii. 
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masura au §i cuno§tinta fapturilor^®^. Ca §i ingerii 
se imparta§esc de ea §i ca este necreata, precum 
§i ca ea nu e fiinta dumnezeiasca, §tiu toti cei ce ci- 
tesc cu sarguinta pe apostoli cuvantatorii de Dum- 
nezeu, inteleptiti de Dumnezeu. Dar cei ce cugeta cele 
potrivnice hulesc aceasta luminare dumnezeiasca, 
sustinand fie ca e faptura, fie ca e fiinta a lui Dum¬ 
nezeu. Cand zic ca e faptura, nu admit ca ea e lumi- 
na ingerilor^®^. Sa vina de fata cuvantatorul de Dum¬ 
nezeu din Areopag, care lamure§te pe scurt acestea 
trei^®^: „Mi§candu-se in cere, mintile dumnezeie§ti se 
unesc cu luminarile fara de inceput ale frumosului §i 
binelui". Ca „minti dumnezeie§ti" nume§te pe ingerii 
cei buni e vadit tuturor. lar vorbind la plural despre 
luminari, le-a deosebit de fiinta lui Dumnezeu, caci 
aceea este una §i cu totul nedeosebita. In sfar§it, spu- 
nandu-le „fara de inceput §i fara de sfar§it", ce a aratat 
altceva decat ca sunt necreate? 

66. Cuvantul lui Dumnezeu, milostivindu-Se de 
firea noastra dezbracata de aceasta luminare §i 
stralucire dumnezeiasca prin uraciunea caderii, §i lu- 
and-o asuprea Sa pentru adanca Lui mila, a aratat-o 
ucenicilor frunta§i pe Tabor iara§i, §i mai frumos 

492. Luminarea dumnezeiasca nu da numai cuno§tinta 
celor cere§ti, ci §i a fapturilor, facand transparenta temelia lor 
dumnezeiasca, sensurile lor nesfar§ite aflate din veci Tn Dumnezeu. 

493. Daca slngura lumina dumnezeiasca e cuno§tinta cre- 
ata a fapturilor, ea nu poate fi §i o lumina a ingerilor. Caci pe 
aceasta o avem noi tn mod direct, mai mult decat ingerii. Atunci 
ingerii viefuiesc in intuneric. 

494. Cele trei lucrurl aratate de Dionisie Areopagitul con- 
stau in faptui ca lumina vazuta de ingeri (a) nu e creatura, (b) nu 
e fiinta lui Dumnezeu, (c) e o lumina necreata, nedesparfita de 
fiinta lui Dumnezeu. 
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imbracata. El a infati§at atunci ce eram odinioara §i 
ce vom fi in veacul viitor prin El, daca ne vom hotari sa 
vietuim aid, pe cat e cu putinta, ca El, cum zice loan 
cel cu limba de aur^^^. 

67. De aceasta luminare §i stralucire fiind parta§ 
§i Adam inainte de cadere, nu se afla gol, ca unul ce 
era imbracat intr-un ve§mant de adevarata slava. Ba 
nu se poate spune cu cat era mai impodobit decat cel 
ce i§i acopera capul cu diademe impodobite cu mult 
aur §i cu pietre scumpe"^®®. Aceasta luminare §1 acest 
bar dumnezeiesc le nume§te §i marele Pavel locuinta 
noastra cea cereasca, zicand: „De aceea suspinand, 
dorim sa ne imbracam in locuinta noastra cea din 
ceruri, ca doar vom fi gasiti imbracati, iar nu goi" 
(2 Cor. 5, 2-3). Arvuna acestei luminari dumnezeie§ti 
§i a ve§m^ntului ei a primit-o §i Pavel !nsu§i de la Dum- 
nezeu pe cand mergea de la lerusalim spre Damasc, 
ca sa spun ca Qrigorie Teologul, in clipa in care, ina¬ 
inte de a se curati de prigoniri, a grait cu Cel prigonit. 
Mai bine zis, a primit candela mica a marii lumini. 

68. Suprafiinta dumnezeiasca niciodata nu se 
nume§te la plural; dar harul §i lucrarea dumnezeiasca 
a lui Dumnezeu, impartindu-se neimpartit, e dupa 
chipul razei solare care lumineaza, incalze§te, 
da viata §i cre§tere, i§i trimite stralucirea sa celor 
luminati de ea §i se arata ochiior celor ce privesc. 
Potrivit cu asemanarea aceasta departata, lucrarea 

495. Trebuie sa se tina seama la cele spuse in acest cap. §i 
de intelegerea afirmatiei din cap. 54 a Sf. Qrigorie Palama, ca 
fara caderea lu Adam firea noastra nu s-ar fi umplut de toata sla¬ 
va dumnezeiasca. 

496. Aici se implica ideea ca omul ar fi ajuns la slava deplina 
§i daca n-ar fi cazut. 
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dumnezeiasca e numita §i ea de cuvantatorii de Dum- 
nezeu nu una singura, ci multe. A§a zice marele Vasile: 
„Iar lucrarile Duhului care sunt? Sunt negraite pentru 
marimea lor §i nenumarate pentru multimea lor. Gael 
cum vom intelege cele ce sunt dincolo de veacuri? 
Care erau lucrarile Lui dinainte de creatia cunoscuta 
cu gandul (inteligibila)? Desigur, inainte de creatia 
cunoscuta cu gandul §i dincolo de veacuri (caci §i vea- 
curile sunt fapturi cunoscute cu gandul), nimeni n-a 
spus vreodata nici n-a cugetat ca a fost ceva creat"^^^. 
A§adar, puterile §i lucrarile Duhului dumnezeiesc 
sunt necreate, deosebindu-se neimpartit de fiinta cea 
una §i cu totul neimpartita a Duhului. 

69. Lucrarea necreata a lui Dumnezeu, impaitita 
neimpartit, e infati§ata la plural de cuvantatorii de 
Dumnezeu, cum a aratat mai inainte §i marele Vasile. 
Deci fiindca nici luminarea §i harul dumnezeiesc nu 
sunt fiinta, ci lucrare a lui Dumnezeu, de aceea §i ea 
e comunicata nu numai m timp, ci §i la plural, filnd 
darulta pe masura celor ce se imparta§esc de ea §i 
aducand cu ea, dupa vrednicia celor ce o primesc, 
mai mult sau mai putin, stralucirea mdumnezeitoare. 

70. Aceste lucrari Isaia le-a numit §apte, iar la evrei 
§apte inseamna multe. „Se va ridica, zice, toiag din 
radacina lui lesei §i floare va rasari din el; §i se vor 
odihni asupra Lui §apte duhuri: duhul mtelepciunii, al 
intelegerii, al cuno§tintel, al binecredincio§iei, al sfa- 
tului, al tariei §i al temerii" (Isaia 11, 2-3). Aceste §apte 


497. Adica dinainte de crearea tngeriior, care sunt „minti 
pure", fiinte necunoscute cu simturile, ci numai cu mintea sau 
cu inteiegerea. Sf. Vasiie cel Mare, Despre Duhul Sfant, 19, P.Q. 
32, 156 D-157 A; in PSB, vol. 12, p. 63. Veacurile sunt „creaturi 
inteiigibiie", caci eie nu pot fi prinse cu simturiie. 
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duhuri cei ce cugeta ca ereticii sustin nebune§te ca 
sunt create. Pe ace§tia i-am combatut indeajuns §i 
in Antireticele alcatuite pe larg impotriva Dar 

§i Qrigorie Teologul, pomenind de aceste lucrari 
dumnezeie§ti ale Duhului, zice ca Isaia li place sa 
numeasca lucrarile Duhului duhuri^®^. De altfel, msu§i 
cel mai cu glas dintre prooroci a aratat limpede nu nu- 
mai deosebirea acestor lucrari dumnezeie§ti de fiinta 
dumnezeiasca, folosindu-se de numar, ci a infati§at 
§i insu§irea lor de necreate, spunand ca se odihnesc. 
Caci a se odihni e propriu unei demnitati mai inalte. 
Deci cum ar fi fapturi cele ce se odihnesc peste trupul 
Domnului luat de la nol? 

71. Domnul nostru lisus Hristos, dupa Luca, scotea 
dracii cu degetul lui Dumnezeu (Luca 11,20), iar dupa 
Matei, cu Duhul lui Dumnezeu (Matei 12,28). Iar Vasile 
cel Mare spune ca degetul lui Dumnezeu e una dintre 
lucrarile Duhului. Daca deci una dintre ele este Duhul 
Sfant, fara indoiala ca §i celelalte, cum ne-a invatat 
pe noi tot acela§i. Dar pentru aceasta nu sunt multi 
Dumnezei sau multe Duhuri. Caci acestea sunt ie§iri, 
aratari §i lucrari fire§ti ale unuia §i aceluia§i Duh. Prin 
fiecare, Unul este Cel ce lucreaza. Deci cei rataciti nu- 
mindu-le pe acestea fapturi, coboara Duhul dumneze- 
iesc in chip in§eptit la treapta de faptura. Ru§ineze-se 
pentru aceasta de §apte ori! Caci un alt prooroc, 
graind despre acestea, zice ca sunt §apte ochi ai Dom¬ 
nului, care privesc peste tot pamantul (Zah. 4, 10). Iar 

498. De aici se vede ca aceste capete au fost scrise de 
Sf. Qrigorie Palama dupa Antireticele impotriva lui Achindin, 
deci mcepand de prin 1345. 

499. Sf. Qrigorie Teoiogul, Cuuantul 4. La Cincizecime, 
3, P.Q. 36, 432 C. 
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cel ce scrie in Apocalipsa zice: „Har voua §i pace de la 
Dumnezeu §1 de la cele §apte duhuri care sunt inain- 
tea tronului lui Dumnezeu §i de la Hristos" (Apoc. 1, 
4-5). El infati§eaza aid lamurit credincio§ilor ca aces- 
tea sunt Duhul Sfant. 

72. Dumnezeu §i Tatal, vestind de mai inainte prin 
Miheea proorocul na§terea dupa trup a Celui Unuia- 
liascut §i vrand sa arate §i lipsa de inceput a dumne- 
zeirii Lui, zice ca §i ie§irile Lui sunt de la mceputul zile- 
lor veacului (Mihea 5, 1). le§irile acestea le-au talmacit 
dumnezeie§tii Parinti ca lucrari ale lui Dumnezeu. 
Caci acestea sunt lucrari §i puteri ale Tatalui, ale Fi- 
ului §i ale Sfantului Duh, pe care cei ce se silesc sa 
cugete §i sa sustina parerile celor rataciti in credinta 
le !nfati§eaza ca create. Dar sa ia in sfar§it aminte §i 
sa ne spuna cine este „Cel ce e de ia inceput"? Cine 
e Cel catre care zice David: „Din veac §i pSna in veac 
Tu e§ti" (Ps. 89, 2)? §i sa inteleaga cu intelepciune, 
daca voiesc, ca Dumnezeu, spunand prin proorocui 
ca aceste ie§iri sunt de la inceput, nicidecum n-a spus 
ca au fost facute sau create. Vasile, Cuvantatorul de 
Dumnezeu, de asemenea nu a zis ca au fost facute, cl 
ca erau lucrarile Duhului dinainte de zidirea lumii in- 
teligibile §i de dincolo de veacuri^°°. Caci numai Dum¬ 
nezeu este lucrator §i atotputernic din veac, ca unul 
ce are puteri §i lucrari dinainte de veci. 

73. Dar intaistatatorii parerii potrivnice, impotrivin- 
du-se in chip vadit sfintilor, zic ca un singur lucru este 
necreat: firea dumnezeiasca, iar tot ce se deosebe§te 
de ea in orice fel e creat. Ei fac prin aceasta faptura §i 
pe Tatal §i pe Fiul §i pe Sfantul Duh. Caci una este §i 

500. Sf. Vasile, Despre Sfantul Duh 19, P.Q. 32 col. cit; in PSB, 
vol. 12, loc. cit. 



DESPRE CUN0§TINTA, viata moralA §i fAptuire 559 


lucrarea celor trei. lar Acela a carui lucrare este creata 
nu poate fi necreat De aceea nu lucrarea lui Dum- 
nezeu, ci ceea ce e facut de ea §i rezultatul ei este 
faptura. De aceea dumnezeiescul Damaschin a invatat 
ca lucrarea ce se deosebe§te de firea dumnezeiasca 
este mi§carea fiintiala adica naturala. Odata ce este 
propriu lucrarii dumnezeie§ti sa faca ceva, zice dum¬ 
nezeiescul Chiril, ea nu poate fi faptura, decat daca va 
fi facuta de alta lucrare, §i aceea iara§i de alta §i a§a la 
nesfar§it; §i lucrarea necreata se va cauta la nesfar§it. 

74. Fiinta §i lucrarea dumnezeiasca fiind pretutin- 
denea de fata in chip nedespartit, lucrarea lui Dum- 
nezeu incepe §i in noi cei creati, fiindca ea se §i im- 
parte in chip neimpartit, cum zic cuvantatorii de Dum- 
nezeu, firea dumnezeiasca ramanand, dupa ei, cu to- 
tul neimparfita^®*. De aceea §i Parintele Qura de Aur, 
dupa ce zice §i de picatura harului ca a umplut toate 
de cuno§tinta, ca prin ea s-au facut minunile §i s-au 
dezlegat pacatele, §i ca aceasta picatura a harului este 
necreata, se grabe§te sa arate ca e lucrare, iar nu fiinta. 
Pe urma arata §i deosebirea lucrarii dumnezeie§ti de 
fiinta dumnezeiasca §i de ipostasul Duhului, scriind: 
„Zic ca e o parte a lucrarii, caci Mangaietorul nu Se im- 
parte. Deci harul dumnezeiesc §i lucrarea incape m 
flecare din noi, caci se imparte in chip neimpartit. Dar 
fiinta lui Dumnezeu, fiind in sine cu totul neimpartita, 
cum ar incapea in ceva din cele create?"^“ 

501. Lucrarea dumnezeiasca se imparte neimpartit, cum se 
imparte glasul celui ce graie§te in cei ce asculta, pentru ca acela 
ramSne neimpartit, fiind prezent in fiecare dintre cei ce asculta 
prin glasul sau sau prin puterea lui. Mu el se imparte, ci aceia, 
fiind multi, il primesc in calitatea lor de mulfi. 

502. Sf. loan Qura de Aur, Omilii la loan, 14, P.Q. 59, 91-92. 
Mangaietorul ca Persoana e in cea mai mica picatura a harului. 
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75. Trei lucruri sunt in Dumnezeu: fiinta, lucrarea 
§i ipostasurile dumnezeie§ti ale Treimii, Cei ce se in- 
vrednicesc sa se uneasca cu Dumnezeu, facandu-se 
un duh cu El (ca a§a zice marele Pavel: „Cel ce se 
lipe§te de Domnul este un duh cu El" - 1 Cor. 6, 17), 
precum s-a aratat mai sus, nu se unesc dupa fiinta. 
Caci toti cuvantatorii de Dumnezeu marturisesc ca 
Dumnezeu nu Se poate imparta§i dupa fiinta; iar uni- 
rea dupa ipostas e proprie numai Cuvantului, Dum- 
nezeu-Omul. Ramane deci ca cei ce se invrednicesc 
sa se uneasca cu Dumnezeu se unesc dupa lucrare. 
Deci Duhul, prin Care cel ce se lipe§te de Dumnezeu 
este una cu Dumnezeu, este §i se nume§te lucrarea 
necreata a Duhului, dar nu fiinta a lui Dumnezeu, 
chiar daca nu le place celor potrivnici. Caci §i prin pro- 
oroc a prezis Dumnezeu nu ca „voi varsa Duhul Meu", 
ci „dln Duhul Meu" peste cei credincio§i (loil 3, 1)^°^. 

76. Cu bunavoirea lui Dumnezeu, zice, se mi§cau 
§i Moise §i David §i toti cei m care s-a sala§luit lucrarea 
dumnezeiasca, prin lepadarea msu§irilor trupe§ti, §i 
care s-au facut chipuri vii ale lui Hristos §i mai degraba 

lar aceasta e o picatura mica, deoarece atata poate primi cel tn 
care vine. Sf. loan Qura de Aur, vorbind de Duhul ca Persoana §i 
de fiinta Lui, spune ca Duhul ca Persoana incape In fiecare prin 
picatura Lui de har, dar cu fiinta Lui ramane neincaput. 

503. Daca Duhul S-ar uni cu noi dupa fiinta, am avea o fi¬ 
inta comuna cu El. Daca S-ar uni dupa ipostas, persoana noastra 
ar fi una cu Persoana Lui. Sau Persoana Lui ar deveni persoana 
noastra, cum In Hristos Persoana Cuvantului a devenit Persoana 
naturii omene§ti. Deci Duhul Se une§te cu noi prin lucrare. Dar 
nu e mai pufin unit El Insu§i personal cu persoana noastra prin 
lucrarea Lui. Hoi ne Insu§im lucrarea Lui, §i El lucrarea noastra. 
He Intalnim In lucrarea divino-umana (teandrica) comuna, dar 
neconfundata. 
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una cu El dupa har, decat numai asemenea. Caci una 
este curatia cea din Hristos §i din sfinti, iar slava Dom- 
nului peste noi a stralucit (Ps. 89,19), spune cantaretul 
cel preadumnezeiesc. Fiindca sufletele purtatoare de 
Duh, cum zice Vasile cel Mare, fiind luminate de Du- 
hul, se fac ele inse§i duhovnlce§ti §i raspandesc harul 
la altii. De aici cuno§tinta de mai inainte a celor vli- 
toare, intelegerea tainelor, patrunderea celor ascun- 
se, impartirile darurilor, vietulrea cereasca, cantarea 
cu ingerii, veselia fara de sfar§it, sala§luirea lui Dum- 
nezeu, asemanarea cu Dumnezeu §i, cel mai malt din- 
tre lucrurile dorite, prefacerea in dumnezeu^®^. 

77. Ingerii mtrec pe oameni prin harul §i stra- 
lucirea aceasta §i prin unirea cu Dumnezeu. De 
aceea puterile intelegatoare §i duhurile slujitoare 
sunt luminile cele de al doilea, slujitori ai luminii de 
sus §i, ca lumini de-al doilea, rasfrangeri ale primei 
lumini. Ingerul este cea dintai fire luminoasa dupa 
cea dintai, rasfrangand-o pe aceea. Este lumina a 
doua, o iradiere sau o imparta§ire a celei dintai lu- 
mini^°®.§i mi§candu-sein cere, mintileindumnezeite 

504. Duhul Sfant devenind subiect In subiectul nostru §i lu- 
crarile Lui, lucrarile noastre, cunoa§tem tainele cele ascunse §i 
viitoare §i devenim dumnezei dupa har. 

505. „Cea dintai fire luminoasa dupa cea dintai". Aceasta 
mseamna ca Dumnezeu este firea luminoasa prin excelenta. 
„Dumnezeu este lumina §1 niciun mtuneric nu este mtru El" 
(1 loan 1, 5). El se cunoa§te deplin m bogafia Lui nesfar§ita 
§i cunoa§te toate cate le-a facut §i se fac. Ingerii sunt a doua 
fire luminoasa. Omul este §i el fire luminoasa, dar numai prin 
sala§luirea lui Dumnezeu In el poate deveni deplin luminos. El 
este con^tiinfa de sine §1 de toate, dar numai in parte. Ingerul 
rasfrange pe Dumnezeu In lumina lui. Omul rasfrange §i el 
pe Dumnezeu. Ingerul e „iradiere", „curgere" din Dumnezeu, 
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se unesc cu razele fara de inceput §i fara de sfar§it 
ale frumosului §i bineluP'^®. Caci Insu§i Dumnezeu 
este lumina celor ve§nici, §i nu altceva^®^. ceea ce 
este soarele pentru cele sensibile, aceea este Dum¬ 
nezeu pentru cele inteligibile^°®. El este lumina cea 
dintai §1 cea mai culminanta, care lumineaza intrea- 
ga fire rationala. Dar daca, spune Parintele Qura de 
Aur, auzi pe prooroc zicand: „Am vazut pe Domnul 
§ezand pe tron" (Isaia 6, 1), sa nu socote§ti ca a 
vazut fiinta Lui, cl pogorarea, §i pe aceasta in chip 
mai umbrit decat puterile de sus. 

§i omul la fel, intr-un grad mai mic. §i numai Tn lumina ce o 
prime§te din Dumnezeu ajunge la implinirea lui, dupa ce prin 
creare s-a imparta§it de lumina lui fireasca de la Dumnezeu. 
Aceasta nu e totu§i neoplatonism, ci relate interpersonala. 
Ingerul e creat ca subiect pur mintal, pur intelegator, iar omul 
e §i el subiect intelegator, dar are §i o latura de natura sensi- 
bila m el. Dar §i ingerul, §i omul sunt creati ca subiecte pentru 
a se imparta§i in relatie cu Subiectul dumnezeiesc de toata lu¬ 
mina §1 viata Lui. Iradierea e modul de intrare al lui Dumnezeu 
Tn relatie interpersonal^ cu faptura Lui. 

506. „Nintile Tndumnezeite" sau Tngerii se mi§ca Tn cere Tn 
jurul luminii prime pentru a se Tmparta§i de Ea tot mai mult. 
Caci prin mi§carea Tn cere se apropie tot mai mult de Dumnezeu 
din toate partile, Tn toate privintele. 

507. Din Dumnezeu nu iradiaza decat lumina, decat 
con§tiinta de ei Tn§i§i, subiectelor destinate sa dureze Tn veci §i 
sa sporeasca fara sfar§it Tn lumina, Tn cunoa§terea de ele Tnse§i, 
de Dumnezeu §i de toate celelalte subiecte §i obiecte. 

508. Dar daca soarele face parte dintre cele sensibile, Dum¬ 
nezeu e dincolo nu numai de cele sensibile, ci e mai presus §i de 
cele inteligibile. El e transcendent §i acelora. El nu poate fi cu- 
noscut nici prin lucrarea minfii sau prin Tntelegerea naturala, ci 
numai prin lucrarea sau prin lumina Lui devenita proprie Tngeri- 
lor §i oamenilor. 
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78. Toata firea este cat se poate de departe §i cu 
totul straina de firea dumnezeiasca. Caci Dumnezeu 
este fire, ceieiaite nu sunt fire, precum daca fiecare 
dintre ceieiaite este fire, El nu este fire. La fel nu este 
existenta, daca ceieiaite sunt existente; iar daca Aceia 
este existent, ceieiaite nu sunt existente^°®. Cugeta a§a 
§i despre intelepciune, despre bunatate, despre toate 
ceieiaite din jurul lui Dumnezeu §i despre Dumnezeu, 
§i vei teologhisi bine §i in acord cu sfintii. Dar Dumne¬ 
zeu este §i se zice firea tuturor celor existente, intrucat 
toate se imparta§esc de El §i subzista prin tmparta§irea 
de El; aceasta nu mseamna insa ca prin imparta§irea 
de firea lui - Doamne fere^te! -, ci prin imparta§irea 
de lucrarea Lui. In acest inteles este El §i existenta ce¬ 
lor ce sunt §i forma in forme, ca obar§ia formelor^*°, §i 

509. Dumnezeu e atat de deosebit de toate, ca daca acelea 
sunt numite fire, El nu trebuie numit fire. El depa§e§te firea sau e 
slngur adevarata fire. La fel e cu existenta. El nu poate fi numit exis¬ 
tenta daca acelea sunt socotite existenfa sau, invers, daca El este 
socotit existent, acelea nu trebuie socotite existente. El depa§e§te 
existenta sau e singur adevarata existenfa. Cat de precara este exis¬ 
tenta noastra §i a tuturor celor legate de noi, chiar Tn experlenta 
noastra! Adeseori ni se pare ca ea este un vis. Me intrebam adeseori 
daca exista real. Dar in mod sigur Dumnezeu este ultimul temei al 
existente! lor, chiar daca e inaccesibil experientei noastre. 

510. „Forma in forme, ca obar§ie a formelor" (eT8o(; ev ei5eoiv 
djq elSedpXTiq). In El sunt date virtual toate formele, in ultima lor 
frumusete spre care tind toate formele noastre. Sunt date ca in 
principiul sau ca in obar§ia virtuala §i ca in tinta finala a tuturor 
formelor. In El sunt prefigurate toate formele. De aceea in El e 
prefigurata toata frumusefea. Toate formele, toate frumusetile 
sunt desfa§urari ale formelor fi frumusetilor cuprinse virtual 
in El, avand sa se concentreze in El, dupa efortul for, ajutat de 
El, intr-o suprema armonie. Frumusetea care concentreaza 
in ea toate frumuseUle, „forma" care concentreaza in ea toate 
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inteiepciunea celor mtelepti®" §i, simplu, toate ale 
tuturor. Totodata El nu este fire, ca fiind mai presus 
de toata firea, §i nu este, ca fiind mai presus de toate 
cele ce sunt; §i nu este §i nici nu are forma, ca unul 
ce e mai presus de forma. Cum vom ajunge deci noi 
aproape de Dumnezeu? Oare apropiindu-ne de fi¬ 
rea Lui? Dar niciuna dintre toate cele create nu are 
§i nu va avea nicio imparta§ire sau apropiere cu firea 
suprema. Deci, daca a ajuns cineva aproape de Dum¬ 
nezeu, desigur s-a apropiat de lucrarea Lui. Cum? Ca 
unul ce se imparta§e§te de ea in chip firesc? Dar acest 
lucru e propriu tuturor fapturilor. Prin urmare, nu prin 
puterile fire§ti, ci prin cele primite pe urma, cu voia 
libera, ajunge cineva aproape sau departe de Dumne¬ 
zeu. lar voie libera au numai fiintele rationale. A§adar, 
numai acestea dintre toate celelalte ajung aproape 
sau departe de Dumnezeu, apropiindu-se sau depar- 
tandu-se prin virtute sau rautate. Numai acestea deci 
sunt §i in stare de nefericire sau de fericire^'^. Dar noi 
sa credem ca vom dobandi fericirea. 


formele, e frumusetea §i forma cea mai bogata, mai adanca 
§i mai graitoare, mai cuprinzatoare decat toate formele §i fru- 
musetile desfa§urate alaturat. In El e frumusetea de maxima dis¬ 
crete §i gratie, dincolo de orice exhibitionism §i teatralism, care 
nu e lipsit de afectare (romanescul „frumos" vine de la latinescul 
formosus, cu forma frumoasa). 

511. Daca Infelepciunea Lui e izvor in cei intelepti, orice aba- 
tere de la inteiepciunea armonioasa este ie§ire din Dumnezeu ca 
centru, ca mijioc, o alunecare macar cu o parte a fiintei, din El. 

512. Prin voia libera ne apropiem sau ne departam de Dum¬ 
nezeu, intrucat§i El este cu voie libera sau Persoana. Apropierea 
intre persoane se face printr-o deschidere libera bilaterala. Avem 
aici o alta dimensiune a existentei. §i de ea depinde fericirea sau 
nefericirea persoanelor create, limitate prin ele, dar aspirand 
spre infinitate. 
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79. Comparand o faptura cu alta, zicem ca una 
e apropiata de Dumnezeu dupa fire, iar alta straina. 
Apropiate de Dumnezeu se numesc fiintele inteligibi- 
le, care sunt cunoscute numai cu mintea. Iar straine 
cu totul sunt cele ce cad sub simturi. Iar dintre aces- 
tea, mai departe inca sunt cele cu totul neinsufletite §i 
nemi§cate. A§adar, fiind asemanate intre ele, fapturile 
se socotesc sau apropiate de Dumnezeu dupa fire, 
sau straine®'^. Dar ele, prin ele, dupa fire, sunt toate 
straine de Dumnezeu. Mai mult chiar, nici nu se poate 
spune cat e de departe de Dumnezeu firea inteligibila 
§i cat sunt de departe lucrarile simturilor §i cele de 
sub simturi, de cele inteligibile^''’^. Deci fiind atat de 
departe prin fire de Dumnezeu, vai noua de nu ne 


513. Exista diferite dimensiuni ale existentei. Cea mai inalta 
este dimensiunea firii dumnezeie§ti. Cele ce primesc lumina ei, 
sporind in con§tiinta, ajung apropiate de ea. 

514. numai comparate intre eie unele firi se socotesc mai 
apropiate de Dumnezeu, §i aitele mai departate. Privite in ele 
inse§i, toate sunt straine de Dumnezeu. Mai mult chiar, nu se 
poate spune cat de departe sunt firile inteligibile de Dumnezeu 
§i cat sunt de departe lucrarile simturilor §i cele sensibile de cele 
inteligibile. E o distanta infinita intre existenta celor inteligibile, 
dar create, §i Dumnezeu, §i poate tot una infinita intre ceie sen- 
sibiie §i simtirea ior, §i Intre cele inteligibile. Distanfa Intre ele 
ramane pentru noi un mister impenetrabii. nu se poate spune 
nimic despre ea. Ce putem spune, de exemplu, despre distanta 
dintre noi §i animale? §i totu§i, din ait punct de vedere, ceie in¬ 
teligibile sunt aproape de cele sensibile prin con§tiinta, iar cele 
sensibile, fara sa-§i dea seama, sunt aproape de cele Intelega- 
toare, prin necesitatea ce o reprezinta pentru acelea ca sa se Im- 
bogafeasca In cunoa§tere. La fel, Dumnezeu e aproape de toate 
cele create ca Creator §i Susfinator al lor, §i cele create - §i Inde- 
osebi cele con§tiente - de Dumnezeu, prin trebuinfa ce o au sau 
osimtde El. 
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vom face aproape de El prin fapte §i prin purtari bune, 
izvorate dintr-o hotarare buna®'®. 

80. Qlasulcomun§iindumnezeitaldumnezeie§tilor 
cuvantatori de Dumnezeu, purtMorul de Dumnezeu 
Damaschin zice in al doilea dintre capetele lui teolo- 
gice: „Cel ce vrea sa graiasca sau sa auda ceva despre 
Dumnezeu trebuie sa §tie limpede ca nu toate sunt de 
negrait, nici toate de grait, fie ale teologiei, fie ale ico- 
nomiei; nici toate cunoscute, nici toate necunoscute. 
§tim ca sunt mai presus de cuvant §i cele care dorim 
sa le graim dintre cele dumnezeie§ti, dat fiind ca sunt 
ale unui Cuvant care le intrece pe toate. Caci nu sunt 
in afara de cuvant prin vreo scadere a lor, ci in afara 
de cuvantul nostru, pe care-1 aveam in launtrul nostru 
§i pe care-1 rostim la auzul altora. Caci nici cel rostit 
n-ar putea sa talmaceasca acelea, nici cel dinauntru 
n-ar putea sa ajunga la ele, oricat se sile§te. Deci nu 
trebuie sa ne ingaduim a vorbi despre Dumnezeu de la 
noi, ci sa ne intoarcem catre cei ce graiesc in Duh cele 
ale Duhului; §i cand ne cer cuvant cei potrivnici"®'®. 

81. Se spune ca pe u§ile §colii lui Platon era scris 
ca nimeni sa nu intre daca nu §tie geometria. Dar nu 
§tie deloc geometric cel ce nu poate cugeta §i grai 

515. Faptele bune produc dimensiunea cea mai apropiata 
a noastra de Dumnezeu; prin vointa noastra ne pun m acord cu 
voia Lui. 

516. ,,Tin de cuvant in sens de depa§ire" (Ka9’ 'b7cepe%o\)aa 
^oyov). Negraitul nu apartine unei sfere unde lipse§te cuvantul, 
pentru ca nu este mai prejos de cuvant. Ci apartine unei sfere 
careia i se potrive§te un cuvant mai presus de cuvintele noastre. 
Die nu sunt nerationale, ci de o rationalitate care o include pe a 
noastra §i o depa§e§te. Intr-un fel putem combina §i noi, cand 
vrem sa exprimam aceste realitati, cuvintele in a§a fel, meat sa 
realizam o exprimare mai presus de exprimare. 
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despre cele nedespartite ca despartite. Caci a exis- 
ta o margine fara ceea ce e marginit e cu neputinta. 
lar geometria graie§te aproape numai despre mar- 
gini, care se determina §i se infati§eaza fara cele 
marginite de ele, uneori ca fiind de sine. Mintea des- 
parte cele nedespartite. lar cel ce n-a invatat inca sa 
desparta cu mintea trupul de cele din jurul iui, cum 
va vrea sa auda despre o fire in sine, care nu numai 
ca e nedespartita de ceie fire§ti aie ei, aflandu-se m 
ele, dar nici nu poate sa fie fara de ele? Cum va vrea 
sa auda despre intreguri ca mtreguri, care se afla in 
parti, ca numai prin minte §i cuvant se deosebesc de 
acelea §i se cugeta inainte de cele multe, neputand 
fi, pentru ratiunea cea adevarata, fara de cele multe? 
Cum va vrea sa auda despre cele inteligibile §i de¬ 
spre cele intelegatoare?^'^ Cum va vrea sa auda pe cei 
ce zic ca fiecare dintre noi are minte §i in^eiegere, §i 
ca fiecare dintre cugetarile noastre este minte? Nu va 
rade §i nu va striga invinovatindu-ne ca zicem ca fi¬ 
ecare om are doua §i mai multe minti? lar cel ce nu 
poate auzi sau grai despre unele ca acestea ca sunt 
nedespartite, §i deosebite, cum va putea grai sau auzi 
a§a ceva despre Dumnezeu? Caci ia Dumnezeu sunt 
§i se zic multe uniri §i deosebiri, dupa cuvantatorii de 
Dumnezeu. Dar unirile predomina §i stau inaintea de- 
osebirilor, nedesfiintandu-le pe acestea §i nefiind im- 
piedicate de acestea intru nimic. Deci potrivnicii nu 
primesc §i nu pot cunoa§te deosebirea m nedespartire 
la Dumnezeu. Auzindu-ne pe noi graind intr-un glas 
cu sfintii despre o unire m deosebire §i ca ceva a iui 

517. Cele ce inteleg nu pot fi despartite decat cu mintea 
de cele pe care le inteleg sau le cugeta. Toate sunt distincte §i 
nedespartite. 
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Dumnezeu este de necuprins, iar altceva poate 
incapea, dar Dumnezeu este unul, acela§i fiind necu¬ 
prins dupa fiinta, dar incaput de catre fapturi dupa 
lucrarile Sale dumnezeie§ti, adica dupa voia Lui di- 
nainte de veci cu privire la noi, dupa pronia Lui dinaln- 
te de veci pentru noi, dupa intelepciunea Lui dinainte 
de veci cu privire la noi §i, ca sa zic ca dumnezeiescul 
Maxim, dupa puterea, intelepciunea §i bunatatea Lui 
nemarginita; auzindu-le de la noi acestea cei potriv- 
nici, ca pe unele ce suntem siliti sa le spunem, ei §i cei 
ca dan§ii ne invinovatesc ca vorbim de multi dumne- 
zei §i de multe lucruri necreate §i ca facem pe Dum¬ 
nezeu compus. Ei nu §tiu ca Dumnezeu Se tmparte in 
chip neimpartit §i e unit in deosebire; iar aceasta nu 
aduce in El nici inmultire, nici compunere. 

82. Marele Pavel, gura lui Hristos, vasul alegerii 
(Fapte 9, 15), purtatorul prealuminat al numelui dum- 
nezeiesc, zice ca „cele nevazute ale lui Dumnezeu 
de la intemeierea lumii, din fapturi fiind intelese, se 
vad, adica ve§nica Lui putere §i dumnezeire" (Rom. 1, 
20). Oare fiinta lui Dumnezeu e cea care se vede, fiind 
inteleasa din fapturi? nicidecum. Mumai nebunia celor 
rataciti - §i inainte de ei sminteala lui Eunomie, caci 
§i acela zicea ca ace§tia, inainte de ace§tia - scrie ca 
din fapturi nu se intelege nimic altceva decat fiinta lui 
Dumnezeu. Dar dumnezeiescul Apostol e departe de 
a sustine unele ca acestea. Caci invatand mai inainte 
ca ceea ce e cunoscut din Dumnezeu e aratat (Rom. 1, 
19) §i aratand ca este §i altceva mai presus de ceea ce 
e cunoscut din Dumnezeu, pe Care L-a descoperit tu- 
turor celor ce au minte, a adaugat pe urma: „Caci cele 
nevazute ale lui Dumnezeu de la intemeierea lumii, 
din fapturi fiind intelese, se vad". Iar ce este cunoscut 
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din Dumnezeu poti sa afli de la purtatorii de Dum- 
nezeu Parinti, care infati§eaza lucrurile astfel: ceva al 
lui Dumnezeu este necunoscut - aceasta este fiinta 
Lui; iar altceva este cunoscut - acestea sunt, adica, toa- 
te cele din jurul fiintei, sau bunatatea, tntelepciunea, 
puterea, dumnezeirea sau marirea. Pe acestea Pavel 
le nume§te §i nevazute, fiind mtelese din fapturi. Iar 
daca acestea, care se inteleg din fapturi, sunt in jurul 
fiintei lui Dumnezeu, cum ar fi §i ele fapturi?®'® Prin 
urmare, lucrarea lui Dumnezeu inteleasa din fapturi, 
pe de o parte, e necreata, iar pe de alta, nu e fiinta, 
fiindca nu e infati§ata numai la singular, ci §i la plural. 

83. Fapturile sunt aratatoare ale mtelepciunii, ale 
maiestriei §i ale puterii, dar nu ale fiintei, zice Vasile 
cel Mare, Tmpotrivindu-se lui Eunomie, care spunea ca 
din fapturi se arata fiinta lui Dumnezeu®'®. Prin urma- 
re, lucrarea lui Dumnezeu, care poate fi inteleasa din 
fapturi, este, pe de o parte, necreata, iar pe de alta, 
nu este fiinfa. Iar cei ce zic ca lucrarea dumnezeiasca 
nu se deosebe§te intru nimic de fiinta dumnezeiasca 
sunt vadit eunomieni. 

84. Bine zice, deci, in Antiretice fratele aceluia®^®, 
care cugeta cele frate§ti, ca intelegand frumusetea §i 
maretia minunilor din creatie §i dobandind alte §i alte 
intelesuri cu privire la Dumnezeu, talmacim pe fieca- 
re dintre aceste intelesuri care se nascin noi cu nume 
deosebit. Caci din marefia §i frumusetea fapturilor se 

518. Acest capitol e luat de Falama din lucrarea sa Despre 
unirea §i deosebirea dumnezeiasca (ed. Hristou, vol. II, pp. 75- 
75), scrisa contra lui Varlaam §i Achlndin. 

519. Sf. Vasile, Contra lui Eunomie 2, P.Q. 29, 748 AB. 

520. Sf. Qrigorie de nyssa. Contra lui Eunomie. Antireticul III 
(ed. Jager 2, 292). 
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contempla prin asemanare Facatorul, §i de la ele nu- 
mim Facator pe Ziditorul lor (caci e cu putinta Celui 
care are puterea sa dea infaptuire volntei) §i Judecator 
drept §i nepartinitor. Dar §i cuvantul „Dumnezeu" am 
invatat sa-1 tinem de la lucrarea vazatoare a Lui. Dec! 
nici prin acest cuvant, invatand despre o anumita lu- 
crare partiala a firii dumnezeie§ti, nu cugetam fiinta 
dumnezeiasca^'. 

85. Dionisle Areopagitul, cel mai inalt dintre 
cuvantatorii de Dumnezeu dupa dumnezeie§tii apos- 
toli, dupa ce a lamurit deosebirea privitoare la iposta- 
surlle lui Dumnezeu, zice: „le§irea binefacatoare este 
o distingere dumnezeiasca, unitatea dumnezeiasca 
inmultindu-se pe Sine msa§i in chip mai presus de 
unitate, prin bunatate"^^^. lar dupa putin: „le§irile 
binefacatoare ale izvorului dumnezeiesc zicem ca 
sunt distingere dumnezeiasca. Caci daruind tutu- 
ror celor ce sunt §i revarsand imparta§irile tutu- 
ror bunatatilor, se distinge ramanand unita §i se 
inmulte§te unitar fara sa iasa din Unul"“^. lar dupa 
putin: „Aceste distingeri comune §i unite ale intregii 
Dumnezeiri, sau ie§irile binefacatoare, vom incerca 
sa le §i preamarim dupa putinta". El arata limpede 
ca este §i o alta deosebire la Dumnezeu, nu numai 
cea privitoare la Ipostasuri. Pe aceasta alta deosebire 
decat cea ipostatica o nume§te §i deosebirea Dum- 
nezeirii. Caci deosebirea privitoare la ipostasuri nu 
este deosebirea Dumnezeirii. El zice ca Dumnezeu se 

521. ©eoq e de la 9eaoiiai - privesc. Dumnezeu e deci §i El 
numele unei lucrari a lui Dumnezeu. Fentru fiinta dumnezeiasca 
nu avem niciun nume. 

522. Despre numirile dumnezeie§ti, 2, P.Q. 3, 641 D-644 D. 

523. Ibidem. 



DESPRE CUN0§TINTA, VIAJA MORALA §I FAPTUIRE 571 


inmulte§te §i prin ie§irile §i lucrarile dumnezeie§ti. 
pe aceasta o nume§te acum ie§iri, iar alta data zice: 
„Dumnezeirea nu Se inmulte§te, Doamne fere§te!"; 
§i: „Dumnezeu ca Dumnezeu nu Se deosebe§te. Cad 
Dumnezeu este Treime, dar nu triplat". El arata §i 
caracterul necreat al acestor ie§iri §i lucrari. Cad le 
nunie§te dumnezeie§tl §i zice ca sunt deosebiri ale 
intregii Dumnezeiri. De asemenea, spune ca insu§i 
izvorul dumnezeiesc se inmulte§te prin aceste ie§iri 
§i lucrari, neprimind ceva din afara. Ba fagaduie§te 
sa §i preamareasca aceste insu§iri, adaugand: „dupa 
putinta". Prin aceasta cel mai malt dintre slavitorii lui 
Dumnezeu ni le infati§eaza pe acestea ca mai presus 
de orice preamarire. 

86. Acela§i cuvantator de Dumnezeu, spunand 
mai sus ca ie§irea binefacatoare este o distinge- 
re dumnezeiasca, adauga: „Caci cele din urma 
imparta§iri sunt unite in distingerea dumnezeiasca". 
Imparta§iri a numit aici la un loc toate ie§irile §i 
lucrarile lui Dumnezeu. Dar a adaugat ca acestea nu 
se lasa mcadrate in lume, ca sa nu socoteasca cine- 
va ca acestea sunt rezultatele lucrarii, ca, de pilda, 
fiinta fiecarei existente, sau viata sensibila in cele vii, 
sau ratiunea §i mintea aflatoare in cele rationale §i 
intelegatoare. Cad cum ar fi acestea in Dumnezeu §i 
neincadrate in creatie, odata ce sunt create? Sau cum 
ar fi ie§irile §i imparta§irile neincadrate in lume ale lui 
Dumnezeu fapturi, odata ce imparta§irea neincadrata 
se afla in chip firesc in Cel ce imparta§e§te, cum ne 
arata lumina?®^^ 


524. Capitolul acesta este luat de Palama din lucrarea sa De- 
spre unire deosebire, 11 (ed. P. Hristou, vol. II, p. 77). Dionisie 
AreopagituI, Despre numirile dumnezeie^tl P.Q. Ill, 641 D-644 A. 
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87. Ceva mai departe, acest mare (Dionisie) 
preamare§te ie§irile §i lucrarile de felul acesta ale lui 
Dumnezeu cu alte nume potrivite lui Dumnezeu, §i le 
nume§te imparta§iri §1 imparta§iri de Sine. Ba le arata 
in multe parti ale scrierilor sale ca fiind mai presus 
de cele ce sunt (de fapturi) §i fiind modele (paradig- 
me) prime ale celor ce sunt, ca existand de mai ina- 
inte m Dumnezeu, intr-o unitate mai presus de fiinta. 
Deci cum ar fi acestea fapturi? In cele urmatoare, 
adauga sa ne invete §i ce sunt aceste paradigme: „Pa- 
radigme zicem ca sunt ratiunlle de fiinta facatoare 
ale lucrurilor, care preexista m Dumnezeu in chip uni¬ 
tar §i pe care teologia le nume§te predefiniri §i voiri 
dumnezeie§ti §i bune, definitorii §i facatoare ale lu¬ 
crurilor. Dupa ele a predefinit §i a adus la existenta 
Cel mai presus de fiinta toate lucrurile"®^^. Cum vor 


525. „Predefinirile" (jcpoopiaiiov) existentelor in Dumnezeu e 
un termen al lui Dionisie Areopagitul. El nu Tnseamna predesti- 
narea modurilor in care se vor mi§ca existenteie, ci numai pre- 
conturarile sau pre-hotarnicirile prin care se disting unele de al- 
teie, sau formele virtuale ale lor existente in Dumnezeu. Chlar 
evolutia lor e prefigurata in Dumnezeu, dar nu predeterminata. 
Caci fllntele rationale se pot mi§ca liber in cadrul ratiunilor sau 
predefinitiilor lor. Caci modificarile in bine sau in rau pe care 
§1 le produc ele inse§i nu schimba inse§i ratiunile lor, ci numai 
moduriie lor, cum zice Maxim Marturisitorul. Diavolul ramane 
dupa ratiunea sa inger, numai dupa mod a devenit, in chip liber, 
demon. Aceste „pre-definiri", ca §i „pre-formele" din cap. 78, nu 
au sensul unor definitii de-a gata, existente de mai inainte in 
Dumnezeu, ci sensul unor definitii sau conturari aie fapturiior 
date virtuai in gandirea §i puterea creatoare a lui Dumnezeu. Se 
poate spune ca in fiecare iucrare prin care Dumnezeu lucreaza 
in cineva sau in ceva potrivit Lui, e o forma dinamica ce ajuta 
pe acela sa se defineasca. Citatul din Dionisie Areopagitul e din 
Despre numlrile dumnezeie^ti, 5, 8, P.Q. 3, 824 C. 



DESPRE cuno§tintA, viata moralA §i fAptuire 573 


fi deci create predefinitiile §i voirile dumnezeie§ti 
facatoare ale lucrurilor? Cum nu se vadesc ca pogo- 
rand providenta lui Dumnezeu la treapta de faptura, 
cand se socotesc aceste ie§iri §i lucrari, create? Gael 
voirile dumnezeie§ti §i aceste imparta§iri §i daruri 
dumnezeie§ti ale bunatatii pricinuitoare a tuturor 
nu sunt decat lucrarea de fiinta facatoare, de viata 
facatoare, de intelepciune facatoare §i, simplu, lucra¬ 
rea facatoare §i sustinatoare a celor create, 

88. Imparta§irea existentei de sine nu se mai 
imparta§e§te, la randul ei, de nimic, cum zice §i ma- 
rele Dionisie. lar celelalte imparta§iri, intrucat sunt 
imparta§iri prin care se produc fapturile §i-§i iau ince- 
puturile fapturile, nu se mai imparta§esc nici ele catu§i 
de pufin de nimic; caci nici pronia nu se imparta§e§te 
de pronie, nici viata de viata. Dar intrucat au existenfa, 
se zice ca se imparta§esc de insa§i existenta, dat fiind 
ca fara ea nu sunt, nici nu se lasa imparta§ite, precum 
nici pre§tiinta fara §tiinta. De aceea, ca imparta§iri de 
sine, nu sunt nicidecum create, §i tot de aceea, dupa 
dumnezeiescul Maxim, niciodata n-au inceput sa exis- 
te; §i sunt contemplate ca aflandu-se fiintial in jurul lui 
Dumnezeu; §i nu a fost candva cand nu erau®^®. Dar po- 
trivnicii, socotind fara evlavie viata de sine, bunatatea 
desine§i celeasemenea, create, fiindcase imparta§esc 
de numele comun al celor ce exista, nu vad ca, de§i se 
numesc existente, sunt mai presus de existente, cum 
zice marele Dionisie. Ace§tia, punand imparta§irile de 
sine in rand cu fapturile, lesne ar putea socoti §i pe Du- 
hul Sfant, creat, odata ce marele Vasile zice ca §i El Se 
imparta§e§te de numirile vrednice de Dumnezeu. 

526. Capete teologice, 1, 48, P.Q. XC, 1100 D; in Filoc. rom., 
vol. 2, ed. cit, pp. 171-172. 
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89. lar daca ar zice cineva ca numai exlstenta de 
sine este imparta§ire, intrucat numai ea nu prime§te 
prin imparta§ire, ci se lasa imparta§ita, caci celelalte 
primesc prin imparta§ire de la ea, sa §tie ca nu cugeta 
intelept despre celelalte imparta§iri. Filndca cele 
vietuitoare sau cele sfinte sau cele bune nu se zice 
ca vietuiesc, se sfintesc §i se imbunatatesc pentru 
simplul fapt ca sunt §i ca se imparta§esc de existenta 
de sine, ci prin faptul ca se imparta§esc de viata de 
sine, de sfintenia de sine §i de bunatatea de sine. lar 
bunatatea de sine, sau celelalte asemenea, nu prin 
imparta§ire de alta viata de sine se face viata de sine. 
De aceea §i ea, intrucat este viata de sine, este din- 
tre cele ce se dau prin imparta§ire, nu dintre cele ce 
primesc prin imparta§ire. lar ceea ce nu se prime§te 
prin imparta§ire, ci se da prin impSrta§ire §i face vii 
pe cele ce vietuiesc, cum ar fi faptura? §i la fel sta lu- 
crul §i cu celelalte imparta§iri. 

90. Intarire cuvantului nostru da §i dumnezeiescul 
Maxim, care socote§te aceste ie§iri ale lui Dumnezeu 
pronia facatoare a lucrurilor. El scrie m Scolii: „Proni- 
ile §i bunatatile creatoare, adica cele de fiinta, de viata 
§i de mtelepciune facatoare, sunt comune unimii de- 
osebite in trei ipostasuri"^^^. Zicand deci ca sunt mul- 
te §i deosebite, a aratat ca nu sunt fiinte ale lui Dum¬ 
nezeu, caci aceasta este una cu totul neimparta§ita. 
lar spunand ca sunt comune unimii deosebite in trei 
ipostasuri, ne-a aratat ca nu sunt nici Fiul, nici Sfan- 
tul Duh. Caci niciunul dintre Ace§tia nu e lucrarea 
comuna a celor trei. In sfar§it, zicand despre aces- 
tea ca sunt pronii §i bunatati, dar §i creatoare, le-a 


527. Scolii la „Despre numirile dumnezeie^ti", 11, 5, P.Q. IV, 
221 AB. 
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aratat ca fiind necreate. Caci daca n-ar fi a§a, ceea ce 
creeaza ar fi creat; prin urmare, ar exista prin alta lu- 
crare creatoare §i aceasta iara§i ar fi creata de alta. 
Cine ar face a§a, s-ar arunca spre ultima nebunie, fara 
sa inainteze spre infinite®. A§adar, ie§irile §i lucrarile 
lui Dumnezeu sunt necreate, dar niciuna dintre ele nu 
este fiinta, nici ipostas. 

91. Creatorul §i oranduitorul mtregii lumi, dandu-i 
acesteia o infati§are mult felurita prin covar§irea 
neasemanata a bunatatii Sale, pe unele le-a voit nu- 
mai sa fie, pe altele sa aiba §i viata pe langa existenta; 
§i dintre acestea a voit ca unele sa se imparta§easca 
de viata intelegatoare. Pe unele le-a voit sa aiba viafa 
imbinata din amandoua acestea. Pe cele care au luat 
viata rafionala §i intelegatoare de la El le-a voit ca prin 
inclinarea de buna voie spre El sa ajunga la unirea cu 
El §i astfel sa vietuiasca dumnezeie§te §i mai presus 
de fire, mvrednicindu-se de harul §i lucrarea indum- 
nezeitoare. Caci voia Lui e creatoare pentru cele ce 
sunt (fapturi), fie ca sunt scoase din neexistenta, fie 
ca sunt imbunatatite. lar aceasta, m chip felurit. Pen¬ 
tru aceasta deosebire a voii dumnezeie§ti cu privire 
la lucruri, pronia §i bunatatea cea una, adica intoar- 
cerea lui Dumnezeu prin bunatate spre cele de jos, 
este socotita de inteleptii cuvantatori de Dumnezeu 
ca fiind multe pronii §i bunatati care se impart §i se 
fac felurite in chip neimpartit in cele impartite. Ast¬ 
fel, una e numita puterea pre§tiutoare a lui Dum¬ 
nezeu; alta puterea creatoare §i sustinatoare. Din¬ 
tre acestea iara§i, dupa marele Dionisie, unele sunt 
puteri de fiinta f^acatoare, altele de viata facatoare §i 


528. Acest cap. e luat din lucrarea amintita a lui Palama 
(ed. Hristou, tom. cit., pp. 78-79). 
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altele de intelepciune facatoare. Dar fiecare dintre ele 
e comuna Tatalui §i Fiului §i Sfantului Duh. prin fi¬ 
ecare voirea cea buna §i dumnezeiasca cu privire la 
noi a Tatalui, a Fiului §i a Sfantului Duh e lucrare §i pu- 
tere de fiinta, de viata §i de intelepciune facatoare®^®. 
Acestora le-a mai zis §i imparta§irl neincadrate §i 
nemic§orate, ridicandu-le peste toate cele create §i in 
acela§i timp invatand ca sala§luiesc in chip firesc in 
Cel ce le daruie§te. 

92. Precum soarele, daruind fara sa se mlc§oreze^^° 
caldura §i lumina celor ce se imparta§esc de el, are 
aceste lucrari naturale §1 fiintiale in sine, a§a darurile 
dumnezeie§ti, aflandu-se fara mic§orare in Cel ce le 
raspande§te, sunt lucrari fire§ti §i filnfiale ale Lui, prin 
urmare §i necreate. De lumina soarelui nu ramane 
insa nici urma cand soarele se afla sub pamant §i 
parase§te pe cei de pe pamant, §i nu e cu putinta ca 
cineva sa se bucure de raza lui fara sa se uneasca 
cu ea §i prin ea sa se uneasca cu soarele din care 
porne§te lumina. lar caldura de la el §i toate cate vin 
din el §i ajuta la na§terea §i cre§terea celor sensibile §i 
la inmultirea felurita a sucurilor §i a insu§irilor, le vor 
lipsi acestora daca nu au prin raza unirea cu soarele. 
In acela§i fel, cum ne arata aceasta icoana §tearsa din 
cele sensibile, numai cei ce se intalnesc cu lumina mai 
presus de fire §i atotdumnezeiasca se imparta§esc de 
harul indumnezeitor §i prin el se unesc cu Dumnezeu. 

529. Deci Tatal, Fiul §i SfantuI Duh sunt ca Fersoane in fie¬ 
care lucrare. 

530. Deci Palama respinge cu anticipatie acuza^ia ce i se 
aduce azi (vezi rev. Istina, nr. cit.) de neoplatonism, accentuand 
ca Dumnezeu nu Se mic§oreaza iradiind din Sine lucrarea haru- 
lui sau lumina dumnezeiasca. 
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Toate celelalte sunt rezultatele (efectele) lucrarii crea- 
toare. Acestea sunt aduse la existenta din cele ce nu 
sunt, adica m dar, insa nu sunt luminate de har, care 
este un alt nume al stralucirii lui Dumnezeu®^'. 

93. Stralucirea §i lucrarea aceasta indumnezei- 
toare a lui Dumnezeu, prin care se indumnezeiesc 
cele ce se imparta§esc de ea, este un oarecare har 
dumnezeiesc, dar nu firea lui Dumnezeu. nu fiindca 
aceasta lipse§te din cei daruiti cu har, dupa barfeala 
nebuneasca a celor potrivnici, caci firea lui Dumnezeu 
este pretutindenea. Ci ca una ce nu e imparta§ibila, 
neexistand nimic creat care sa se poata imparta§i de 
ea, precum s-a aratat mai inainte. De altfel §i lucrarea 
dumnezeiasca §i harul Duhului, aflandu-se pretutin¬ 
denea de fata §i fiind nedesparfite de Acela, celor ce 
din pricina necuratiei sunt incapabili de a se imparta§i 
le sunt neimparta§ibile, ca §i cand n-ar fi de fafa. Caci 
zice careva ca „precum mtiparirile chipurilor nu se fac 
in toate materiile, ci numai in cele care au anumita 
fragezime §i transparenfa, a§a §i lucrarea Duhului nu 
se arata in toate sufletele, ci numai in cele care nu 
au in ele nimic viclean (§erpuitor) §i intortocheat". §i 
iara§i: „Duhul Sfant e de fata tuturor. Dar celor ce s-au 
curatit de patimi li se arata puterea Sa, insa celor ce-§i 
au partea stapanitoare tulburata de petele pacatului, 
nu le este inca aratata". 

94. Lumina soarelui e nedespartita de raza §i de 
caldura daruite de ea. Dar lumina nu se imparta§e§te 
acelora care nu au ochi, de§i sunt atin§i de raza. 

531. Cei ce se unesc cu harul ca lucrare ce iradiaza din Dum¬ 
nezeu se unesc cu El Tnsu§i ca Persoana. Dar unii sunt ca cei ce 
nu mai vad soarele §i nu mai primesc caldura de la el, ramanand 
simplu creati §i conservati. 
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Ace§tia primesc numai caldura de la raza. Caci nu e cu 
putinta celor lipsiti de ochi sa ajunga la cunoa§terea 
luminii. Tot a§a, ba cu mult mai vartos, nimeni din- 
tre cei ce se bucura de stralucirea dumnezeiasca nu 
se poate imparta§i de fiinta Creatorului. Caci nu este 
nicio faptura in stare sa primeasca fiinta Creatorului. 

95. Impreuna-marturie ca lucrarea ce se da spre 
imparta§ire nu e nici creata, nici fiinta a lui Dum- 
nezeu, ne este loan, Botezatorul lui Hristos, impreuna 
cu loan, cel mai iubit dintre ucenicii lui Hristos, ca 
§i loan cel cu limba de aur. Unul istorisind §i scriind; 
Inainte-mergatorul §1 Botezatorul lui Hristos zicand ca 
Duhul nu 1 s-a dat de catre Dumnezeu Tatal cu masura 
(loan 3, 34); iar Cuvantatorul de Aur expllcand §i scri¬ 
ind ca Duhul inseamna aici lucrarea: „Caci noi toti 
luam lucrarea Duhului cu masura; Acela insa are toata 
lucrarea nemasurata §i intreaga. lar daca lucrarea Ace- 
luia e nemasurata, cu atat mai vartos fiinta". Deci nu- 
mind lucrarea Duh, mai bine zis Insu§i Duhul lui Dum¬ 
nezeu, cum a facut Botezatorul, §i mai spunand ca 
aceasta este nemasurata, a aratatca este necreata. lar 
spunand ca noi o primim cu masura, a aratat deosebi- 
rea lucrarii necreate de fiinta necreata. Caci nimeni nu 
prime§te niciodata fiinta dumnezeiasca. Dar nu poti 
spune nici ca toti la un loc, caci aceasta ar insemna ca 
fiecare o prime§te m chip impartit pe masura curatiei 
sale. Caci mergand mai departe, Parintele Qura de Aur 
arata §i o alta deosebire intre fiinta necreata §i lucra¬ 
rea necreata, zicand: „lar daca lucrarea Duhului este 
nemasurata, cu atat mai vartos fiinta"^^. 

96. Daca dupa aiurelile celor potrivnici §i dupa 
cei ce cugeta asemenea lor, lucrarea §i facerea, care 


532. Sf. loan Qura de Aur, Omilii la loan, XXX, 2, P.Q. LIX, 174. 
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tine de lucrare, nu se deosebesc intru nimic de fiinta 
dumnezeiasca, ele nu se vor deosebi mtru nimic nici 
de a na§te §i a purcede, care sunt ale fiintei. lar daca 
a face nu se deosebe§te de a na§te §i a purcede, nici 
fapturile nu se vor deosebi intru nimic de Cel nascut 
§i de Cel purees. §i daca e a§a, dupa ei, Fiul lui Dum- 
nezeu §i Duhul Sfant nu Se vor deosebi intru nimic de 
fapturi. §i toate fapturile vor fi nascute §i purcese de 
Dumnezeu §i Tatal, §i toata creatura va fi facuta dum- 
nezeu; iar Dumnezeu va fi pus in rand cu fapturile. 
De aceea dumnezeiescul Chiril, aratand deosebirea 
dintre fiinta §i lucrarea lui Dumnezeu, spune ca „a 
na§te e propriu firii dumnezeie§ti, iar a face, lucrarii 
dumnezeie§ti". Iar pe urma adauga, zicand limpede: 
„Firea §i lucrarea nu sunt unul §i acela§i lucru"®^^. 

97. Daca fiinta dumnezeiasca nu se deosebe§te in¬ 
tru nimic de lucrarea dumnezeiasca, nici a na§te §i a 
purcede nu se vor deosebi intru nimic de a face. Dum¬ 
nezeu insa §1 Tatal creeaza prin Fiul in Duhul Sfant. 
Prin urmare, El §i na§te, §i purcede, dupa parerea po- 
trivnicilor §1 a celor ca ei, prin Fiul in Duhul Sfant. 

98. Daca fiinta dumnezeiasca nu se deosebe§te in¬ 
tru nimic de lucrarea dumnezeiasca, nu se deosebe§te 
nici de vointa. §i atunci Cel Unul-Iiascut din fiinta 
Tatalui va fi creat, dupa ei, de vointa Lui. 

99. Daca fiinta iui Dumnezeu nu se deosebe§te 
intru nimic de lucrarea dumnezeiasca, iar purtatorii 
de Dumnezeu marturisesc ca Dumnezeu are multe 
lucrarl, precum are §i multe pronii §i bunatati crea- 
toare, cum s-a aratat mai sus, atunci Dumnezeu are 
§i multe fiinte, ceea ce nimenea din neamul cu nume 
cre§tinesc n-a spus-o §i n-a gandit-o vreodata. 


533. Thesaurus, P.Q. LXXV, 312 D. 
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100. Daca lucrarile lui Dumnezeu nu se deosebesc 
intru nimic de fiinta dumnezeiasca, atunci nu se vor 
deosebi nlci intre ele. Prln urmare, vointa lui Dum¬ 
nezeu nu se va deosebi intru nimic de pre§tiinta Lui. 
Dar atunci sau Dumnezeu nu pre§tie toate, odata ce 
nu vrea toate cele ce se fac, sau voie§te §i cele rele, in- 
trucat pe toate le pre§tie. lar daca nu le pre§tie pe toa¬ 
te, nici nu este Dumnezeu. Prin urmare, se deosebe§te 
pre§tiinta de vointa dumnezeiasca, §i deci fiecare din- 
tre acestea, de fiinta dumnezeiasca. 

101. Daca lucrarile dumnezeie§ti nu se deose¬ 
besc intre ele, atunci nici lucrarea creatoare nu se 
deosebe§te de cea pre§tiutoare. Deci, fiindca Dum¬ 
nezeu a inceput odata sa creeze, a inceput §i sa 
pre§tie. §i cum mai este Dumnezeu Cel ce nu pre§tie 
toate mai inainte de veci? 

102. Daca lucrarea creatoare a lui Dumnezeu nu se 
deosebe§te intru nimic de pre^tiin^a dumnezeiasca, 
atunci creaturile sunt deodata cu pre§tiinta lui Dum¬ 
nezeu. Ele sunt creaturi fara de inceput, intrucat le 
creeaza fara de inceput, odata ce §i pre§tie fara de in¬ 
ceput §i cele pre§tiute sunt pre§tiute fara de inceput. 
Dar atunci cum mai este El Dumnezeu daca fapturile 
Lui nu sunt venite la existenta m urma Lui? 

103. Daca lucrarea creatoare nu se deosebe§te m- 
tru nimic de pre§tiinta lui Dumnezeu, aceasta lucrare 
nu e supusa vointei; nici nu creeaza Dumnezeu prin 
aceea ca vrea, ci prin aceea ca exista. Dar cum mai e 
Dumnezeu, Cel ce creeaza fara sa vrea? 

104. Dumnezeu este El msu§i m Sine msu§i, m- 
trucat cele trei ipostasuri dumnezeie§ti se afla unul 
mtr-altul, consubstantial §i ve§nic, cuprinzandu-se 
neamestecat unul pe altul. Dar Dumnezeu este §i in 
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lumea intreaga §i lumea Tntreaga in Dumnezeu, El ca 
Cel ce o sustine, iar ea ca cea sustinuta de El. A§adar, 
toate se imparta§esc de lucrarea sustinatoare, dar 
nu de fiinta lui Dumnezeu. De aceea cuvantatorii de 
Dumnezeu spun ca este o lucrare a lui Dumnezeu fap- 
tul ca este pretutindeni de fata. 

105. Cei ce au placut lui Dumnezeu §i au ajuns la 
tinta pentru care au fost facuti, adica la indumnezei- 
re (caci pentru aceasta zic Parintii ca ne-a facut Dum¬ 
nezeu, ca sa ne faca parta§i de dumnezeirea Sa - 2 Pe- 
tru 1,4), sunt m Dumnezeu, ca cei cesunt mdumnezeiti 
de El, §1 Dumnezeu in el, ca Cel ce li tndumnezeie§te 
pe ei. Drept aceea, §1 ace§tia se imparta§esc de lu¬ 
crarea dumnezeiasca, macar ca m alt chip, dar nu 
de fiinta lui Dumnezeu. De aceea §i cuvantatorii de 
Dumnezeu spun ca mdumnezeirea este un nume al 
lucrarii dumnezeie§ti. 

106. Firea cea mai presus de fiinfa §i de viata, mai 
presus de Dumnezeu (ca lucrare) §i mai presus de 
bine, daca e mai presus de bine §i de Dumnezeu”\ §i 
a§a mai departe, e de negrait §i de negandit, §i peste 
tot de necontemplat, pentru faptul ca se afla deasupra 
tuturor §i e supranecunoscuta^^® §i a§ezata mai pre¬ 
sus de mintile cele mai presus de ceruri printr-o pu- 
tere de necuprins, fiind pururea cu totul necuprinsa §i 
de negrait^^®. Caci nu este vreun nume numit In veacul 

534. Mai presus de Dumnezeu In sens de depa§ire. Cad ea 
este Dumnezeu, dar mai presus de ceea ce gandim §i experiem 
noi ca Dumnezeu. Tot a§a e mai presus de ceea ce gandim §i 
experiem noi ca bine. 

535. E mai presus de cunoa§terea noastra prin negate, 
adica de ceea ce credem ca gandim renuntand la cunoa§tere. 

536. Din lucrarea citata a lui Palama (ed. Mristou, p. 93). Dioni- 
sle AreopagituI, Despre numirile dumnezeie§ti II, 7, P.Q. Ill, 645 B. 
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acesta §i in cel viltor care sa fie al ei; nu e cuvant aflator 
in suflet sau rostit de grai potrivit ei; nu este vreo atin- 
gere, vreo imparta§ire sensibila sau inteiegatoare de 
ea, nici inchipuire care sa se ridice la ea, De aceea 
cuvantatorii de Dumnezeu socotesc mai apropiata de 
ea ne§tiinta cea mai totala, prin negatii, care neaga, 
prin depa§ire, toate cate sunt sau se graiesc^^^. Prin 
urmare, nu e ingaduit celui ce cunoa§te adevarul cel 
mai presus de orice adevar sa o numeasca pe aceea 
nici fiinta, nici fire, in inteles propriu. Pe de alta parte 
insa, fiindca ea este cauza tuturor §i in jurul ei sunt 
toate §i pentru ea sunt toate §i ea este inaintea tutu¬ 
ror §i le-a cuprins simplu §i nemarginit in sine pe toa¬ 
te de mai inainte, ea trebuie numita din toate, dar nu 
in inteles propriu, ci impropriu. Deci poate fi numita 
§i fiinta, §i fire. Dar in inteles propriu se nume§te a§a 
ie§irea §i lucrarea de fiinfa facatoare a lui Dumnezeu. 
Acesta e, dupa marele Dionisie, infelesul teologic al 
numirii de fiinta, data Celui cu adevarat existent. 

107. Cineva ar putea afla numele de fire dat §i 
insu§irilor fire§ti, fie ca e vorba de existenfele crea¬ 
te, fie ca e vorba de Dumnezeu. Astfel cel atotteolog 
dintre cei doi Grigorie, zice undeva in imnele sale: 
„Aceasta fire a Stapanului meu aduce fericire. Caci 
a da nu este numaidecat una cu firea, ci e o insu§ire 
fireasca a Binefacatorului". Ar putea zice cineva §i de 
foe ca are firea de a tinde in sus §i de a patrunde in 
privitor. Dar, mi se pare, aceasta nu e firea lui, cum 
nu e nici strabaterea. Firea lui e izvorul mi§carii. 
Prin urmare, se numesc §i cele fire§ti fire. A§a zice §i 

537. Toate cate sunt sau se graiesc trebuie negate prin 
depa§ire cand gandim la Dumnezeu. Trebuie negate, adica, so- 
cotind pe Dumnezeu nu mai prejos de ele, ci mai presus de ele. 
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marele Dionisie in alt loc, scriind ca firea binelui este 
sa aduca la existenta §i sa mantuiasca, intelegand 
ca aceasta este o insu§ire fireasca a iui. Prin ur- 
mare, cand auzi pe Parinti numind fiinta Iui Dum- 
nezeu netmparta§lblla, intelege pe cea care nu iese 
din sine §i nu se descopera. Dar cand auzi, iara§i, 
ca ii zic imparta§ibila, intelege ca e vorba de ie§irea 
§i de aratarea §i de lucrarea ce tin firesc de Dum- 
nezeu. §i a§a cinstindu-le pe amandoua, vei marturisi 
la fel cu Parintii. 

108. Chiar §i cea mai mica parte a fiintei are toa- 
te puterile ei, a§a cum §i scanteia e stralucitoare §i 
luminoasa §i deosebe§te §i arde pe cei ce se apropie, 
se mi§ca de la sine prin fire, se inalta in sus §i are, 
simplu graind, toate cate le are focul a carui particica 
este. De asemenea, picatura are toate cate le are apa 
a carei picatura este. La fel farama de metal le are pe 
toate cate le are metalul din care este luata. Prin ur- 
mare, daca ne-am imparta§i de fiinta nedescoperita 
a lui Dumnezeu - fie ca ne-am imparta§it de toata, fie 
numai de particica ei -, am fi atotputernici; §i fieca- 
re dintre existente ar fi atotputernica. Dar aceasta nu 
o avem nici toti la un loc, nici toata creatia. Aceasta 
aratand-o Pavel cu prisosinta, marturise§te ca nici cei 
ce au parte de darurile indumnezeitoare ale Duhului 
nu primesc fiecare toate darurile Duhului. „Ci unu- 
ia i se da, zice, cuvant de mtelepciune, altuia cuvant 
de cuno§tinta, altuia iara§i altceva intru acela§i Duh" 
(1 Cor. 12, 8). lar Parintele cu Qura de Aur, respingand 
de mai inainte ratacirea potrivnicilor de acum, zice: „nu 
are cineva toate, ca sa nu socote§ti ca harul este fire". 
Dar sa nu socoteasca cineva, daca are minte, creat, ha¬ 
rul pe care-1 deosebe§te aici de firea dumnezeiasca. 
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Dar, iara§i, sa nu se teama cineva ca neintelegand 
prin har firea lui Dumnezeu, il socote§te creatura. Ha- 
rul Duhului nu se desparte de firea dumnezeiasca, ci 
mai degraba li atrage pe cei invredniciti la unirea cu 
Duhul dumnezeiesc^^®. 

109. Fiinta are atatea ipostasuri de cate este 
imparta§ita. Caci cate sfe§nice aprinde cineva de la 
unul, atatea ipostasuri ale focului ar alcatui. Deci 
daca, dupa potrivnicii no§tri, fiinta lui Dumnezeu se 
lasa imparta§ita, §i inca de toti, urmeaza ca ea nu mai 
este in trei ipostasuri, ci in nenumarate ipostasuri. 
Dar cine din cei hraniti cu dogmele dumnezeie§ti 
nu §tie ca aceasta este aiureala masalienilor? Caci 
dupa ace§tia, cei ce au ajuns la culmea virtutii se 
imparta§esc de fiinta lui Dumnezeu. Potrivnicii 
no§tri, ravnind sa intreaca hulirea acelora, sustin ca 
nu numai aceia dintre oameni care stralucesc prin 
virtute, ci toti seimparta§escde fiinta dumnezeiasca. 
Aceasta o sustin pe motiv ca firea dumnezeiasca e de 
fata pretutindeni. Dar Qrigorie cel mare in teologie, 
rasturnand pareriie nebune§ti ale acestora §i ale ace¬ 
lora, zice: „tiristos se nume§te a§a din pricina dum- 
nezeirii Sale. Caci ea este ungerea omenitatii, care 
nu o sfinte§te pe aceasta numai prin lucrare, ca in 
alti un§i, ci prin prezenta intreaga a Celui ce unge". 
lar Parintii inteleptiti de Dumnezeu, intalniti intr-un 
cuget, au declarat ca dumnezeirea Sa sala§luie§te 
in cei curatiti cum se cuvine, dar nu dupa firea ei. 
Prin urmare, nu dupa fiinta, nici dupa vreun ipostas 
se face cineva parta§ al lui Dumnezeu. Caci niciuna 

538. Departe de a-i desparti de Duhul dumnezeiesc ca Per- 
soana, harul li une§te cu El, caci in har e Duhul insu§i, ca in mani- 
festarea Lui. 
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dintre acestea nu se da spre imparta§ire in niciun fel, 
nlci nu se imparte niciuna dintre ele catu§i de putin 
nimanui. De aceea, prin acestea Dumnezeu nu inca¬ 
pe deloc in nimeni §i in nimic, de§i este prin ele pre- 
tutindeni de fata. Dar lucrarea §i puterea comuna a 
firii celei in trei ipostasuri se imparte in chip felurit 
§i potrivit cu cei ce se imparta§esc de ea, De aceea se 
face incaputa de cei cu har daruiti. Caci Duhul Sfant, 
ca sa vorbim cu marele Vasile, nu Se imparta§e§te 
celor vrednici intr-o singura masura, ci-§i imparte 
lucrarea pe masura credintei. Caci fiind simplu in 
fiinta, e felurit in puteri^^®. 

110. A se imparta§i cineva de ceva inseamna a 
avea parte din ceea ce se lmparta§e§te. lar daca nu 
se imparta§e§te de o parte, ci de intreg, se spune pro- 
priu-zis ca-1 are pe acela, iar nu ca se imparta§e§te de 
el. A§adar, ceea ce se da spre imparta§ire se imparte 
daca cel ce prime§te prin imparta§ire se imparta§e§te 
numaidecat de o parte. Dar fiinta lui Dumnezeu este 
cu totul de neimpartit, deci §i cu totul de neimparta§it. 
Ca imparta§irea e proprie lucrarii dumnezeie§ti o 
spune in multe locuri ale scrierilor sale Parintele Qura 
de Aur. Prin urmare, aceasta este cea care se da spre 
imparta§ire celor ce s-au invrednicit de harul indum- 
nezeitor. Asculta in acest sens iara§i pe cel cu Qura de 
Aur, care invata cat se poate de limpede amandoua 
lucrurile: ca, pe de o parte, lucrarea este aceea care se 
imparte neimpartit, dar nu fiinta, pe de alta, ca ea se 
da spre imparta§ire, dar nu fiinta neimparta§ibila din 
care izvora§te lucrarea dumnezeiasca. Caci adaugand 
cuvantul evanghelic: „din plinirea Lui noi toti am luat" 

539. Despre Sfantul Duh, IX, 22, P.Q. 32, 168 C; Filoc. rom., 
vol. 12, p. 39. 
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(loan 1, 16), zice: „Daca in cazul focului, unde cel ce 
se imparte e fiinta §i corp, il §i impaitim §i nici nu-1 
impartim, cu cat mai vartos in cazul lucrarii, §i inca al 
unei lucrari ce vine dintr-o fiinta netrupeasca"^^®. 

111. A te imparta§i de ceva dupa fiinta inseamna 
neaparat a avea in comun fiinta celui ce se da spre 
imparta§ire, §i intr-o anumita privinta aceea§i. Dar 
cine a auzit vreodata ca fiinta lui Dumnezeu §i a 
noastra este intr-o anumita privinta una? Aceasta mai 
ales ca Vasile cel Mare zice: „Lucrariie lui Dumnezeu 
coboara la noi, dar fiinta Lui ramane neapropiata"^''^'. 
A§adar, de fiinta dumnezeiasca nu e cu putinta sa se 
imparta§easca nici macar cei mdumnezeiti prin harul 
dumnezeiesc. Dar de lucrarea lui Dumnezeu este cu 
putinta sa se imparta§easca. iar Qrigorie Cuvantatorul 
de Dumnezeu zice: „La aceasta ma duce aici lumi- 
na neinserata a adevarului, sa vad §i sa patimesc 
stralucirea lui Dumnezeu. lar stralucirea Dumneze- 
ului nostru este peste noi", dupa proorocul psalmist 
(Ps. 89, 19)^^^. „§i una este lucrarea lui Dumnezeu §i a 
sfintilor", scrie limpede Maxim, cel ce se numara intre 
eP^^ Ba mai spune ca ei sunt chipuri vii ale lui Hristos 
§i sunt mai degraba una cu El prin bar, decat numai 
asemanari ale Lui. 

112. Dumnezeu este El insu§l in Sine insu§i, Cele 
trei ipostasuri dumnezeie§ti avandu-Se §i inconjuran- 
du-Se intre Ele in chip firesc, intreg, ve§nic, fara ie§ire 
in afara, dar §i neamestecat §i bine oranduit, a§a meat 


540. Omilii la loan, 14, 1,1, P.Q. 59, 91-91. 

541. Epistola 234, 1, P.Q. 32, 969 AB; PSB, vol. cit, p. 483. 

542. Sf. Qrigorie Teologul, Cuvantul 58, 11, P.Q. 36,324 A. 

543. Opuscula theologica et polemica, P.Q. 91, 33 C; in PSB, 
vol. 82, p. 193. 
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Ele §i au o singura iucrare, ceea ce nu ar putea afla 
cineva la niciuna dintre fapturi. Cad la cele de o spe¬ 
cie, lucrarea este de aceea§i fel, dar fiecare ipostas lu- 
crand de sine, are §i lucrarea proprie a sa. Dar la Cele 
trei ipostasuri duninezeie§ti §i preamchinate nu este 
a§a. Cu adevarat acolo este una §i aceea§i Iucrare. 
Cad una este mi§carea vointei dumnezeie§ti, pornind 
din cauza incepatoare care este Tatal, inaintand prin 
Fiul §1 aratandu-se in Duhul Sfant. Aceasta se vade§te 
din rezultatele ei. Caci de aici se face cunoscuta toata 
lucrarea fireasca a lui Dumnezeu. Cad nu vedem ca 
fiecare ipostas, adica Tatal, Fiul §i Duhul Sfant, sa 
aiba fiecare un rezuitat propriu al lucrarii sale, cum 
i§i face fiecare randunica cuibul ei, de acela§i fel, sau 
cum se scrie fiecare pagina de alt scriitor, de§i cu 
acelea§i litere. §i toata creatia este un singur lucru al 
Celor Trei®^^; §i de la aceasta creafie am fost invatati 
de Sfintii Parinfi sa intelegem ca lucrarea Celor trei 
Persoane preainchinate este una §i aceea§i, dar nu 
despartita intre Cele trei Persoane §i de acela§i fel. 

113. Tatal, Fiul §i Sfantul Duh sunt unul intr-altul in 
chip bine oranduit §i neamestecat, §i de aici §tim ca 
mi§carea §i lucrarea Lor este una. De aceea viata sau 

544. Lucrarea izvoraftedin fiinta, dar fiinta este ipostasiata in 
Cele trei Persoane. Dec! Acestea lucreaza prin lucrarea aceleia§i 
fiinte, adica prin lucrarea lor comuna. In fiecare Iucrare ce vine 
la noi, vin Cele trei Persoane. Ele ne inalta, ne Tmbunatatesc, ne 
bucura prin bucuria Lor comuna. De aceea lucrarea Lor este tot- 
deauna o Iucrare a iubirii, avand in ea aceasta comuniune a iubi- 
rii. De aceea cel cu o sensibilitate duhovniceasca simt in aceste 
lucrari pe Cele trei Persoane atatdistincte, cat§i unite. Altfel este 
cu lucrarile indivizilor indreptate spre altii. Chiar cand lucreaza 
in comun, el nu formeaza un intreg pluripersonal, ci se adauga 
lucrarile lor. 
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puterea pe care o are Tatal intru Sine nu este alta de¬ 
cat a Fiului, Care are aceea§i viata §i putere ca §i Ace- 
la. La fel §i Fiul §i Sfantul Duh. lar cei ce socotesc ca lu- 
crarea dumnezeiasca nu se deosebe§te deloc de fiinta 
dumnezeiasca, fiindca nu este altul, ci Unul §i Acela§i 
Dumnezeu-viata noastra, §i Acela§i este viata dinainte 
de veci, nu pentru altul, ci in Sine insu§i, sunt rataciti 
in credinta §i neinvatati. lieinvatati, fiindca n-au aflat 
ca Treimea suprema nu este altceva decat Insu§i Dum- 
nezeu, dar aceasta nu e o piedica sa se deosebeasca uni- 
tatea deTreime. Rataciti in credinta, fiindca desfiinteaza, 
una prin alta, atat fiinta, cat §i lucrarea. Caci ceea ce e 
pentru altul nu e fiinta; §i ceea ce e pentru sine insa§i 
nu este pentru altul. Daca deci acestea nu se deosebesc 
intru nimic intre ele, se desfiinteaza una prin alta. Mai 
bine zis ii §terg din cartea cinstitorilor de Dumnezeu pe 
cei ce zic ca acestea nu se deosebesc intru nimic. 

114. Dar noi marturisim ca Fiul lul Dumnezeu este 
§i viata noastra, dupa cauza §i lucrare, insa zicem 
ca este §i viata prin sine §i in sine, netinuta in nicio 
legatura §i desfacuta de toate. §i zicem ca le are pe 
amandoua acestea in chip necreat. La fel zicem §i de 
Tatal §i de Duhul Sfant. Deci zicem ca §i viafa noastra, 
prin care suntem facuti vii, ca printr-o cauza a celor 
ce vietuiesc, nu este nimic altceva decat Tatal, Fiul §i 
Sfantul Duh. Caci Dumnezeul nostru Cel in trei ipos- 
tasuri se nume§te viata noastra dupa cauza. lar cand 
viata dumnezeiasca este gandita nu din punctul de ve- 
dere al cauzei, nici ca pentru altul, ci in afara de vreo 
legatura silita §i prin ea insa§i, aceasta nu este altce¬ 
va decat Tatal, Fiul §1 Sfantul Duh^^^. Deci acestea nu 

545. Adversarii lui Palama nu deosebeau lucrarea dumne¬ 
zeiasca de fiinta dumnezeiasca, pe motiv ca insu§i Dumnezeu 
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sunt o piedica pentru cei ce cred, ca sa inteleaga ca 
Dumnezeu este necreat nu numai dupa fiinta dupa 
ipostasuri, ci §i dupa lucrarea dumnezelasca a Celor 
Trei. Cad noi marturislm un singur Dumnezeu in trei 
ipostasuri, avand o singura fiinta §i putere §i lucra- 
re §i toate ceielalte cate se contempla in jurul fiintei. 
lar Acestora Li se zice, dupa Scriptura, §i totalitatea 
§i piinMatea Dumnezeirii (Colos. 2, 9), fiind contem- 
piate §i cugetate la fel in fiecare din Cele trei sfinte 
ipostasuri. 

115. Cei ce nesocotesc aceasta lucrare §i aid 
zic ca e creata, aid zic ca nu se deosebe§te intru 
nimic de fiinta dumnezelasca, nascocind apoi alta 
ratacire, dogmatizeaza ca singura lucrare necreata 
pe Fiul Unul-Iiascut al Tatalui. §i vrand sa-§i inteme- 
ieze aceasta parere, aduc marturie cuvintele prea- 
clnstitului Chirii: «Viata pe care Tatal o are in Sine 
nu este alta decat Fiul, §i viata din Fiul nu este alta 
decat Tatal. §i a§a se adevere§te cel ce zice: „Eu 
sunt in Tatal §i Tatal intru Mine" (loan 14, 11)». Moi 

e viata noastra. Deci nu e la El o viata pentru noi, §i una pentru 
Sine. Falama le raspunde ca faptui ca Dumnezeu e viata pentru 
Sine nu e o piedica de a fi viata §i pentru noi §i deci de a exista 
la El o deosebire tntre fiinta §i lucrarea Lui, a§a cum unitatea lui 
Dumnezeu nu e o piedica de a fi m El §i o deosebire intre unitate 
§i Treime. A confunda viata lui Dumnezeu pentru noi §i viata Lui 
pentru Sine inseamna a ne face indispensabili pentru El. Ar m- 
semna ca El nu e din veci, intrucat nici noi nu suntem din veci, 
sau suntem §i noi din veci, pentru ca El este din veci. Concluzia 
e deci panteismul. Exista deci o deosebire intre Dumnezeu ca 
viata pentru Sine §i El ca viata pentru noi. Caci viata pentru noi 
este prin calitatea Sa de cauza. Dar pentru Sine Dumnezeu nu e 
cauza, cum e cauza pentru noi. Insa acela^i Dumnezeu este viata 
pentru Sine fi viata pentru noi. 
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insa vom arata pe scurt, dupa putere, intelesul cu- 
vintelor acestora ale sfantului §i vom vadi ratacirea 
celor ce ni se impotrivesc dintr-un intuneric in care 
nu se poate deosebi nimic. Dumnezeiescul Chiril se 
impotrive§te celor ce zlc in chip gre§it de Fiul ca nu 
e numai neasemenea cu Tatal, ci §i este dupa Tatal, 
pentru ca are viata nu dupa fire, ci o dobande§te prin 
participare §i adaos, ca unul ce a primit-o pe aceas- 
ta de la Tatal, potrivit cu cuvantul scris: „Precum are 
Tatal viata intru Sine, a§a a dat §i Fiului sa aiba viata 
intru Sine" (loan 5, 16). Chiril se impotrive§te celor ce 
inteleg m chip ratacit acel loc al Evangheliei. Fiindca 
Dumnezeu e numit viata §i dupa lucrare, ca unul ce 
da viata celor vietultoare (caci El este viata celor ce 
vietuiesc dupa fire, ca Ziditor al firii, dar §i al celor 
ce vietuiesc dumnezeie§te, ca datator al harului), dar 
se nume§te viata §i privita in sine, nu pentru altul, 
ci in mod desfacut §i dezlegat cu totul, dumnezeies¬ 
cul Chiril vrea sa arate ca Fiul nu Se deosebe§te de 
Tatal prin niciuna dintre acestea doua §i ca daca Fiul 
prime§te ceva de la Tatal, aceasta nu inseamna ca e 
dupa Tatal, nici ca El e al doilea in timp dupa flinta. 
De aceea, pe langa alte multe, zice §i aceasta: „nu 
prin faptul ca prime§te ceva are existenta, ci exis- 
tand prime§te ceva". lar incheind adauga: „A§adar, 
faptul ca prime§te ceva de la Tatal nu slle§te pe Fiul 
sa fie al doilea in timp dupa fiinta". Chiril nu intelege 
aici prin viata pe care o are Tatal §i pe care Fiul o 
prime§te de la Tatal, fiinta. 

116. Dumnezeiescul Chiril arata apoi ca de§i Fiul 
lul Dumnezeu se nume§te in legatura cu cele ce 
vietuiesc viata dupa lucrare ca Cel ce le face pe aces¬ 
tea vii, numindu-se viata lor, nu este neasemenea cu 
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Tatal nici prin aceasta, ci are dupa fire faptul de a fi 
viata lor §i a le face vii pe acestea ca §i Tatal. De aceea 
scrie mai departe: «Daca Fiul nu este viata dupa fire, 
cum va spune adevarul Cel ce zice: „Cel ce crede m 
Mine are viata ve§nica?" (loan 6,46,47); §i iara§i: „Oile 
Mele asculta glasul Meu §i Eu voi da lor viata ve§nica" 
(loan 10, 27-28)». lar dupa putin: „E1 fagaduie§te sa 
dea celor ce cred viata, ca una care se afla in El prin 
fire §i sala§luie§te m El fiintial". Cum mai poate deci 
gandi cineva ca Fiul a primlt-o de la Tatal, deoarece nu 
o are? Sa se ru§ineze deci cei rataciti sa spuna, cand 
aud ca viafa o are Dumnezeu prin fire, ca aceasta este 
fiinfa Lui. Caci nu fiinta Lui ne-o daruie§te noua celor 
credincio§i Tatal sau Fiul sau Duhul Sfant. Departe de 
noi sa cugetam o asemenea ratacire! 

117. In cele urmatoare, marele Chiril, impotrivin- 
du-se nu mai putin celor ce cugeta ceie contrarii, 
zice: „Venind Fiul din Tatal, i§i atrage toate ale Ace- 
luia dupa fire. lar una dintre insu§irile flintiale ale 
Tatalui este §i viafa". Dar numind una dintre msu§irile 
flintiale ale Tatalui, a aratat limpede ca insu§irile Ace- 
lula sunt multe. Daca deci viata aceasta este fiinta 
lui Dumnezeu, dupa cei ce cugeta astfel, Dumnezeu 
are multe fiinte. Dar pe langa ratacire mai sufera 
§i de cea mai mare ne§tiinta, spunand ca existenta 
§i msu§irea sunt acela§i lucru. lar o nebunie §i mai 
mare este sa spuna ca existenta §i insu§irile sunt 
una, §i cele multe nu se deosebesc intru nimic. Caci 
e cu totul cu neputinta §i lipsit de ratiune ca ceva sa 
fie unul §i totodata mai multe. 

118. A§adar, dumnezeiescul Chiril, chiar numai 
spunand ca §i viafa este una dintre insu§irile Tatalui, 
a aratat aid ca prin viata nu intelege fiinta lui 
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Dumnezeu. Dar sa infati§am cuvant de cuvant spuse- 
lelui, princarespunecasuntmulteinsu§irilelui Dum¬ 
nezeu. Caci continuand despre aceea§i tema, spune 
ca „multe insu§iri se dau Tatalui, dar Fiul nu este lip- 
sit de ele". Cum ar fi deci aceste muite msu§iri ale lui 
Dumnezeu fiinta dumnezeiasca? lar voind sa §i arate 
unele dintre aceste insu§iri ale Tatalui, a adus pe Pa¬ 
vel care zice: „Dumnezeu este nestricacios, nevazut 
§i singur intelept" (1 Tim. 1, 17). De aici se vede §i 
mai mult ca niciuna dintre insu§irile lui Dumnezeu 
nu este fiinta Lui. Caci cum ar fi nestricaciunea, in- 
vizibilitatea §i, simplu, toate insu§irile negative la 
un loc, sau fiecare in parte, fiinta? Nu este niciuna 
fiinta, caci nu este aceasta sau acestea. Dar teolo- 
gii, punand in rand cu acestea §i insu§irile afirmati- 
ve ale lui Dumnezeu, arata ca niciuna dintre ele nu 
infati§eaza filnfa lui Dumnezeu, de§i cand e nevoie 
ne foiosim pentru ea de toate aceste nume, odata ce 
acea suprafiinta este cu totul fara nume. 

119. Fiind vorba de insu§iri, ne intrebam m chip 
necesar: careia li aparfin? Daca nici uneia, nici nu 
sunt msu§iri. lar daca aparfine vreuneia, dar aceas¬ 
ta este fiinta, nu se deosebe§te, dupa ei, fiinta §i ni¬ 
ciuna dintre insu§iri, ci este a fiecareia §i a tuturor 
insu§irilor. Dar msu§irile fiind muite, fiinta cea una 
va fi muite fiinte. §i Acel unul dupa fiinta va fi mui¬ 
te dupa fiinta §i deci are muite fiinte. lar daca este 
unul §i are muite fiinte, este numaidecat compus. 
Deci dumnezeiescul Chiril, ridicand pe ascultatori 
peste aceste pareri atat de ratacite, zice in Tezaurul 
sau: „Daca tot ce are numai Dumnezeu este §i flinfa 
Lui, se va compune din muite fiinte. Caci sunt mui¬ 
te cele ce apartin numai Lui dupa fire §i nici uneia 
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dintre fapturi. Dumnezeie§tile Scripturi spun despre 
El ca este Imparat, Domn, nestricacios §i nevazut §i 
pe langa acestea inca nenumarate altele. Daca fieca- 
re dintre insu§irile Lui ar avea rang de fiinta, cum nu 
va fi compus Cel simplu? Dar a cugeta aceasta este 
tot ce poate fi mai fara judecata". 

120. Chiril, cel intelept in cele dumnezeie§ti, 
arata pe larg ca de§i Fiul este dupa lucrare viata 
§i se zice ca are viata ca unul ce ne face vii §i este 
viafa celor vii, nu este neasemenea cu Tatal nici in 
aceasta privinta, caci §i Acesta da viata. Dar el voind, 
pe langa aceasta, sa mai arate ca de§i Fiul este §i se 
spune ca are viata nu pentru altul, ci in chip cu totul 
desfacut §i dezlegat, nici in aceasta privinta nu este 
neasemenea cu Tatal. Gael cand nu numim pe Dum- 
nezeu viata, ca pe Cel ce ne face vii, ci cu totul dezle¬ 
gat §i desfacut, atunci numim fiinta Lui, plecand de 
la lucrarea care-1 apartine Lui dupa fire. La fel face 
cu intelepciunea, cu bunatatea §i cu toate celelalte. 
Deci voind sa arate aceasta, Chiril zice: „Caci atunci 
cand spunem ca Tatal are viata intru Sine (loan 14, 
11), numim viata pe Fiul, Care e altul decat Tatal nu- 
mai dupa ipostas, dar nu §i dupa viata. De aceea nici 
nu se cugeta vreo compunere sau vreo dublare in 
legatura cu El. §i cand zicem, iara§i, ca Fiul are viata 
intru Sine, intelegand viata cea dezlegata, numim pe 
Tatal. Caci fiind viata nu pentru altul, ci in chip dez¬ 
legat, in Sine, Tatal §1 Fiul sunt Unul intr-Altul. Pen¬ 
tru ca Insu§i Fiul a zis: „Eu sunt intru Tatal §i Tatal 
intru Mine" (loan 14, 10). Prin acestea dumnezeies- 
cul Chiril a aratat ca viata din Tatal, adica Fiul, este 
§1 nu este altceva decat Tatal. Dar cei ce zic ca viata 
din Fiul nu este nimic altceva decat tnsu§i Tatal, §i 
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aceea§i intru toate cu El, nedeosebindu-se intru ni- 
mic de El, §i aduc in sprijin aceste cuvinte ale lui 
Chiril, se alipesc nu de dogmele cuviosului Chiril, ci 
de cele ale lui Sabelie, cand sustin ca aceasta viata 
este Cel Unul-Nascut din Tatal. 

121. Dar a aduce pe dumnezeiescul Chiril impo- 
triva lui insu§i, cand el scrie contra celor potrivnici, 
cum nu le va prilejui cea mai mare osanda? Caci a 
spune acum aceasta, acum aceea §i amandoua lu- 
crurile a le socoti adevarate e propriu oricarui teolog 
binecinstitor. Dar a grai cele potrivnice sie insu§i nu 
face nimeni dintre cei ce au minte. Sfantul Chiril a zls 
intai cu dreptate ca Fiul are viata dupa fire §i pe ea 
o da celor ce cred in El, aratand prin aceasta ca nu 
numai fiinta lui Dumnezeu, pe care nu o prime§te ni¬ 
meni, dar §i lucrarea dupa fire se zice viata Lui, §i pe 
aceasta au primit-o dupa har cei ce au fost facuti vii 
de El. lar prin aceasta se §i mantuiesc prin El, adica 
se fac nemuritori dupa Duh cei ce nu vietuiau inainte 
dupa Duh (caci pot fi inviati unii care au ajuns morti 
cu un madular sau cu tot trupul). Daca e a§a, cum 
ar putea, dupa aceea, cel ce a aratat acestea a§a de 
bine §i de limpede sa desfiinteze aceasta lucrare 
dumnezeiasca §i sa numeasca viata fiinta lui Dum¬ 
nezeu? Numai cei ce forteaza cuvintele sfantului pot 
sustine aceasta, barfindu-1 fara minte. 

122. Nu numai Cel Unul-Nascut al lui Dumnezeu, ci 
§i Duhul Sfant e numit de sfinti lucrare §i putere, dar 
ca unul ce are neschimbat acelea§i puteri §i lucrari 
ca §i Tatal. Fiindca Dumnezeu se nume§te, dupa ma- 
rele Dionisie, §i putere, ca unul ce are de mai inainte 
in Sine §i intrece toata puterea. De aceea, cand unul 
din ace§tia doi se nume§te putere sau lucrare, avea sa 
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subintelegem ca sunt in ipostas. A§a zice §i Vasile cel 
Mare intru toate: „Duhul Sfant este puterea sfintitoare 
in fiinta, in existenta §i in ipostas". Dar spunand in 
Tratatul despre Duhul Sfant ca nu toate lucrarile sunt 
in ipostas, e vadit ca le-a deosebit pe acestea §i de 
fapturi. Caci cele ce sunt de la Duhul Sfant ca iposta- 
tice sunt fapturi. Fiindca Dumnezeu a creat fiinte cu 
insu§irF^®. 

123. Teologia negativa nu se impotrive§te celei 
afirmative §i nu o desfiinteaza, ci arata ca cele spuse 
afirmativ despre Dumnezeu sunt adevarate §i evla- 
vios spuse. Dar Dumnezeu nu le are pe acestea ca 
noi. De pilda, Dumnezeu are cuno§tinta celor ce sunt 
(a fapturilor). Noi de asemenea o avem pe a unora. 
Dar noi, ca a celor ce sunt §i au fost fScute. Dum¬ 
nezeu insa nu ca a celor ce sunt §i au fost facute. 
Caci le-a cunoscut nu mai pufin §i mainte de face- 
rea lor. Drept aceea, cel ce spune despre Dumnezeu 
ca nu cunoa§te cele ce sunt ca cele ce sunt, nu se 
impotrive§te celui ce zie ca Dumnezeu cunoa§te cele 
ce sunt, §i intrucat sunt le cunoa§te. Este insa §i m 
teologia afirmativa un Tnteles propriu teologiei ne¬ 
gative. De pilda, cand zice cineva ca toata cuno§tinta 
se mdreapta spre un obiect oarecare sau spre un 
continut de cunoscut, dar cuno§tinta lui Dumnezeu 
nu se mdreapta spre niciun obiect, nu neaga primul 
lucru, intrucat Dumnezeu nu cunoa§te cele ce sunt 
(fapturile) ca cele ce sunt §i nu are cuno§tinta celor 

546. Lucrarea lui Dumnezeu nu e ipostas, ci m ipostas, nu e 
fiinta, ci m fiinta, nu e de sine subzistenta, ci subzistenta in fiinta 
sau in ipostas (evovoioq, evoTtoa-caToq, evvjtapKTOi;). Dar Vasile cel 
Mare, aratand ca nu toate lucrarile sunt Tn Ipostas, a aratat ca 
unele sunt create. Sau ele sunt de sine ca fapturi. 
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ce sunt (a faptudlor) ca noi. In felul acesta se spu- 
ne despre Dumnezeu §1 ca nu este, dar in inteles de 
depa§ire. lar cel ce zice aceasta ca sa arate ca cei 
ce zic ca Dumnezeu este nu zic bine, se da pe fata 
ca nu se folose§te in inteles de depa§ire de teologia 
negativa, ci in inteles de lipsa, adica in intelesul ca 
Dumnezeu nu exista nicidecum. De acest prisos de 
necredinta patimesc §i cei ce incearca, vai, prin teo¬ 
logia negativa sa arate ca Dumnezeu nu are §i fiinta 
§i lucrare necreata^"^^. Hoi insa le primim cu dragos- 
te pe amandoua, ca pe unele ce nu se desfiinfeaza 
intre ele, intarind pe fiecare din ele prin cealalta in 
intelesul binecredincios. 

124. Pentru a surpa desavar§it toate aiureli- 
le potrivnicilor §i a dovedi largimea nebuniei lor, 

547. in teologia negativa este un inteles afirmativ. De exem- 
plu, cand se spune ca Dumnezeu nu cunoa§te ceie ce sunt, se 
spune ceva afirmativ. Caci le cunoa§te mai presus de ceea ce 
sunt, le cunoa§te in originea lor §i in adancimea lor In Sine 
msu§i. Dar §i in teologia afirmativa este un infeles negativ sau 
propriu teologiei negative. Caci atunci cand spunem ca Dum¬ 
nezeu cunoa§te cele ce sunt in Sine, spunem ca nu le cunoa§te 
ca cele ce sunt, adica nu le cunoa§te ca noi. Astfel cuno§tinta Lui 
afirmativa, depa§ind pe a noastra, are un inteles propriu teolo¬ 
giei negative, in felul acesta se mai poate spune atat ca Dum¬ 
nezeu nu este, cat §i ca este, dar in sens de depa§ire a existentei 
a§a cum ne e proprie noua. Dar cel ce se folose§te de expresia 
unor Farinti ca Dumnezeu nu este, ca sa nege pur §i simplu exis- 
tenfa lui Dumnezeu sau ca de un argument impotriva celor ce 
zic ca Dumnezeu este, se dau pe fata ca nefolosind expresia ca 
Dumnezeu nu este in inteles de depa§ire. De aceasta necredinta 
se dovedesc ca sufera §i cei ce se foiosesc de negarea fie a fi- 
intei, fie a lucrarii lui Dumnezeu, fie a amandurora, nu in sens 
de depa§ire, ca sa conteste ca Dumnezeu are §i fiinta §i lucrare 
necreata. 
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socotesc ca ajunge un scurt cuvant de la Parinti: „E 
fara de inceput zice, §i inceput"; sau: „Este un Dum- 
nezeu impreuna cu inceputul §i nu se inlatura ince- 
putul prin aceea ca e mceput al neinceputului"^"^®. 
Caci nu este fire a Acestuia inceputul, precum nici 


548. Acestea se pot refer! la Tatal. Tatal e fara de inceput §i 
inceput (al Flulul). Sau: Tatal nu-§l plerde msu§lrea de inceput 
prln aceea ca are impreuna cu msu§lrea de inceput §1 pe aceea 
de neinceput. Par toate acestea se pot referl §1 la Flul sau la 
Tatal §1 Flul impreuna. Tatal este mceput al neinceputulul, dar 
din alt punct de vedere este fara de mceput. lar Flul are ca m- 
ceput pe Tatal, §1 cu toate acestea este ve§nlc, dec! fara de in¬ 
ceput. Sau Flul este in Dumnezeu impreuna cu inceputul. Dar 
in alt inteles se folose§te cuvantul „inceput" §1 „neTnceput" la 
Flul, §1 in altui la Tatal. Aceste insu§!rl exprlma relafil Tntre Tatal 
§1 Flul, nu flrea lor comuna. Gael in acest caz nu s-ar mal apllca 
in mod deoseblt Tatalul §1 Flulul. Mlcl Tatalu! nu-1 este fire fap- 
tul de a fl inceput al Flulul, nlcl Flulul nu-1 este fire faptul de a 
fl un inceput (in Tatal). Flrea este altceva decat acestea, care 
sunt insu§lrl Ipostatlce. Termenul „neinceput'' foloslt pentru 
Flul exprlma o insu§lre flintlala Lul, dar foloslta pentru Tatal nu 
exprlma numal o insu§!re fllnflala, de aceea nlcl Flul nu e fara 
de inceput numal in sensul in care e Tatal. Gael in acest caz nu 
s-ar mal deosebl Tatal §1 Flul. Dec! chlar atuncl cand foloslm 
termenul „neinceput" pentru unul §1 altui, exprlmam §1 ni§te 
nuante deosebltoare. De aceea nu exprlma nlcl el fllnta, c! o 
insu§lre a fllntel, care subzlsta in doua, respectlvin trel Iposta- 
surl deoseblte. Darin relatla creatoare §1 pronlatoare cu lumea, 
Tatal §1 Flul sunt un slngur Dumnezeu §1 Domn, un slngur in¬ 
ceput al el, dar in Sine fara de inceput, un inceput in timp, nu in 
afara de timp cum e Tatal al Flulul, dar in Sine fara de inceput 
printr-o insu§ire a fllntel lor comune. Dar nici in aceasta relatie 
cu lumea nu se §terg deosebirile lor personale, sau relatla re- 
ciproca intre Tatal §1 Flul, fara a se confunda cele doua felurl de 
relatll intre ele. Aceasta arata din nou ca relatiile §1 insu§irile 
sunt multiple §1 dec! nu sunt una cu flrea. 
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a Aceluia neincepatoria. Caci acestea sunt in jurul 
firii, nu firea insa§l. A§adar, ce urmeaza? Fiindca 
inceputul §i neincepatoria nu sunt firea, ci in jurul 
firii, va zice cineva ca acestea sunt taiate? Va spune 
aceasta numai daca a innebunit. lar daca acestea 
sunt necreate, fiind insu§iri ale firii lui Dumnezeu, 
urmeaza ca Dumnezeu este compus? Nicidecum. 
Caci nu se despart de firea dumnezeiasca. Dar daca 
insu§irile fire§ti ale lui Dumnezeu sunt fire, atunci, 
pe langa alti Parinti, §i marele Chiril ne invata ca 
Dumnezeirea este compusa! Tu insa cite§te cele 
ale marelui Vasile §1 cele scrise de fratele sau, 
care cugeta frate§te cu acela, impotriva lui Euno- 
mie. Caci acolo vei afla cum sunt de un cuget cu 
Eunomie potrivnicii §i vei avea limpede dovezile im¬ 
potriva lor. 

125. Eunomienii socotesc ca fiinfa Tatalui §i a Fl- 
ului nu este aceea§i. Caci socotind ca tot ce se zice 
despre Dumnezeu se zice dupa fiinta, ei sustin ca, 
deoarece intre a na§te §i a se na§te este deosebire, 
§i fiintele lor sunt deosebite. lar potrivnicii de acum 
sustin ca nu este Acela§i Dumnezeu Care are §i fiinta 
dumnezeiasca, §i lucrare dumnezeiasca. Caci soco¬ 
tind ca tot ce se zice despre Dumnezeu este fiinta 
§i negand orice deosebire intre fiinta §i lucrare 
dumnezeiasca, prin aceasta socotesc ca sunt multi 
§i feluriti dumnezei. §i pentru unii, §i pentru altii s-a 
aratat insa ca nu tot ce se zice despre Dumnezeu se 
zice dupa fiinta, ci se zice §i despre raportul Lui cu 
altceva, adica cu ceva ce nu este El insu§i. De pilda, 
numele de Tata 1 se da in raport cu Fiul. Caci Fiul nu 
este Tata, lar Domn, in raport cu creatia slujitoare. 
Caci Dumnezeu stapane§te peste cele din timp §i 
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din veac §i peste veacurile inse§i. lar a stapani este 
o lucrare necreata a lui Dumnezeu ce se deosebe§te 
de fiinta, ca una ce este numita in raport cu altceva, 
care nu este El insu§P^^. 

126. Eunomienli zic ca tot ce se spune despre 
Dumnezeu este fiinta, ca sa dogmatizeze ca faptul 
nena§terii este fiinta §i ca in felul acesta pe Fiul in- 
trupat ce se deosebe§te de Tatal sa-L coboare, dupa 
parerea lor, la treapta de faptura. lar pricina pentru o 
astfel de fapta zic ca este aceea ca sa nu fie doi dum- 
nezei: primul, cel nenascut, iar al doilea, cel nascut 
Urmand acelora, §i potrivnicii de acum spun ca tot ce 
se zice despre Dumnezeu este fiinta, ca sa coboare 
la faptura in chip necredincios lucrarea nedespartita, 
dar deosebita de fiinta lui Dumnezeu, ca una ce e 
din aceea, dar se da spre imparta§ire fapturilor (caci 
toate se imparta§esc de pronia ce izvora§te din Dum- 
nezeirea a toate cauzatoare). lar pricina faptei aces- 
teia zic ca este aceea ca sa nu fie doua Dumnezeiri: 
fiinta intreit ipostatica, mai presus de nume, de cauza 

549. §i aid ca §i in alte locuri, Sf. Qrigorie Palama vede in 
lucrarile lui Dumnezeu relatiile Lui cu altceva (Tcpoq xi omp amoq 
ovK eaxiv ocvacpopiKwc; >.ey6)aevov). Facand abstractie de cele ce repre- 
zinta relatiile interipostatice in Dumnezeu, lucrarile Lui sunt deci 
relatiile cu lumea creata. Aid ar putea fi punctul de unde s-ar 
putea porni la o reconciliere intre teologia catolica §i cea rasari- 
teana in chestiunea daca se poate vorbi la Dumnezeu nu numai 
de fiinta, ci §i de lucrari reale, in sensul exprimat de Palama. Cad 
§i teologia catolica spune ca msu§irile lui Dumnezeu sunt rapor- 
turile lui Dumnezeu cu lumea creata. Ar trebui doar ca teologia 
catolica sa nu socoteasca aceste insu§iri proiectate numai de 
lume asupra unei fiinte pasive a lui Dumnezeu, ci sa vada §i pe 
Dumnezeu avand un rol activ in relatia Sa cu lumea. Mecreata ar 
fi atunci partea pe care o da Dumnezeu in aceste relatii variate. 
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§i de imparta§ire, §i lucrarea lui Dumnezeu, care vine 
din aceea §i se lasa imparta§ita §i numita. Ace§tia nu 
vad ca precum Dumnezeu §i Tatal se zice Tata in ra- 
port cu Fiul Sau §i are in chip necreat insu§irea de a 
fi Tata, chiar daca Tata nu inseamna fiinta, a§a are 
Dumnezeu in chip necreat §i lucrarea, de§i lucrarea 
se deosebe§te de fiinta. lioi cand zicem o singura 
Dumnezeire, zicem toate cate este Dumnezeu, deci §i 
fiinta, §i iucrarea. Prin urmare, aceia sunt cei ce taie 
cu necredinta Dumnezeirea cea una a lui Dumnezeu 
in create §i necreate. 

127. Accident este ceea ce se ive§te §i dispare. 
Astfel vedem §i accidente nedespartite. Accident 
este §i ceea ce aparfine cuiva in chip firesc, intrucat 
se mare§te §i scade. De pilda, cuno^tinfa in sufletul 
rational. Darin Dumnezeu nu este nimicde felul aces- 
ta, fiindca El ramane cu totul neschimbat, din care 
pricina nimic nu se socote§te la El accident. Cu toate 
acestea, nu tot ce se zice despre Dumnezeu inseamna 
fiinta. Caci se zic §i cele in raport cu altceva. Acestea 
arata raportul fata de altceva, dar nu fiinta. De felul 
acesta este la Dumnezeu §i lucrarea dumnezeiasca. 
Deci ea nu e nici fiinta, nici accident, de§i e numita ac¬ 
cident de teologii care arata numai aceea ca ea este 
in Dumnezeu, dar nu este fiinta^^*^. 

550. Accident e ceea ce acum este, acum nu mai este. Lucra¬ 
rea lui Dumnezeu, de§i nu e permanent aceea§i (de exemplu, lu¬ 
crarea creatoare), nu e totu§i accident, pentru ca Dumnezeu ar 
putea sa o manifeste oricand ar voi, avand o baza in fiinta Lui. 
La fapturi insa nu depinde de ele sa revina la anumite stari §i 
lucrari (persoanele pot totu§i in oarecare fel), ci de imprejurari 
intr-o anumita masura independente de ele. Lucrarile lui Dum¬ 
nezeu depind insa totdeauna numai de vointa Lui, chiar daca 
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128. Mai e de spus ca lucrarea dumnezeiasca, de§i 
e accident, cum se zice, e contemplata in Dumnezeu 
§i nu da na§tere compozitiei. Aceasta ne invata §i Qri- 
gorie cei cu numele de Teologul, scriind despre Duhul 
Sfant: „Duhul Slant e sau din cele ce stau de sine, sau 
din cele contemplate tn altceva. Dintre acestea, cele 
dintai sunt numite fiinta de cei priceputi m acestea, 
iar cele de al doilea, accident. Daca ar fi accident, ar 
fi lucrarea lui Dumnezeu. Caci ce ar fi altceva? Sau a 
cui? Caci Acesta nu prime§te compozitie". Deci zice 
fati§ ca daca este dintre cele contemplate in Dum¬ 
nezeu §i de aceea nu e fiinta, ci e accident, §i se 
nume§te Duh, nu poate sa fie altceva decat lucrarea 
lui Dumnezeu. Caci aceasta a aratat-o zicand: „Caci 
ce ar fi altceva sau a cui?". Pregatind de mai inainte 
pe cititori sa infeleaga ca nu e nimic altceva, nici cali- 
tate, nici cantitate, nici altceva dintre cele asemenea 
care pot fi contemplate in Dumnezeu, ci numai lucra- 
re, adauga: „Caci Acesta nu prime§te compozitie". 
Cum nu prime§te compozitie lucrarea contemplata in 
Dumnezeu? Fiindca singur El are lucrarea desavar§it 
nepasiva, lucrand numai, dar nu §i patimind in ea, 
nici devenind, nici schimbandu-se^®*. 


i se face uneori §i opozitie, caci aceasta e tolerata de El. Deci 
lucrarea lui Dumnezeu, de§i poate fi numita accident, intrucat 
e relatie §i se orienteaza dupa cele cu care intra in relatie, nu 
e totu§i accident in sensul in care sunt accidente lucrarile §i 
starile creaturilor. Ea e accident numai intrucat nu e fiinta Lui, 
dar nu e accident in sensul obi§nult, intrucat e in filnfa Lui sau 
provine exclusiv din ea. 

551. Deci lucrarea lui Dumnezeu nu e accident in sens pro- 
priu, pentru ca nu are nimic pasiv in ea, adica Duhul nu sufera 
nicio sila din afara in efectuarea ei; ca atare, nici lucrarea Lui, 
nici El insu§i nu Se compune cu acel element din afara. Prin 
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129. Putin mai sus Teologul a infati§at aceasta 
lucrare §i ca necreata, deosebind-o §i opunand-o 
fapturii. Caci zice: „Dintre inteleptii din vremea 
noastra, unii au socotit Duhul faptura, altii lucra¬ 
re, iar altii Dumnezeu". El nume§te aici Dumnezeu 
ipostasul insu§i. Infati§and apoi lucrarea ca opusa 
fapturii, a aratat limpede ca nu este faptura. Iar 
mergand ceva mai departe, a zis de aceasta lucrare 
ca este mi§carea lui Dumnezeu. Cum nu va fi deci 
necreata mi§carea lui Dumnezeu? Caci despre ea 
scrie §i purtatorul de Dumnezeu Damaschin, m capi- 
tolul 59: „Lucrarea este, zice, mi§carea infaptuitoare 
§i fiintiala a firii. Izvorul lucrarii este firea, este firea 
de unde este lucrarea. Lucrul infaptuit este lucra¬ 
rea. Iar cel ce lucreaza este Acela ce se folose§te de 
lucrare sau ipostasul"^^^. 

130. Teologul zice aici: „Daca e lucrare, va fi lucrata 
§i nu va lucra, §i indata ce va fi lucrata (ispravita), o va 
opri"^®^. Potrivnicii au inteles §i au sustinut de aici ca 
lucrarea dumnezeiasca este creata. Caci n-au §tiut ca 
§i despre cele necreate se spune ca sunt lucrate, pre- 
cum arata §i Teologul in alta parte scriind: „Daca Tatal 

urmare, neaducand niciun element strain in Dumnezeu, lucrar¬ 
ea Lui nu produce compozitie in Dumnezeu, deci nu e propriu- 
zis accident. 

552. Sf. loan Damaschin face deosebire intre izvorul lucra¬ 
rii (evepyriTiKov) §i lucrare (evepyeia). Lucratorul pune in mi§care 
izvorul lucrarii (sau fiinta). Acest sfant arata preocuparea de a 
lamuri raportul intre fondul eficient §i subiectul care il pune in 
mi§care. Deci unde e lucrarea, este §i subiectul lucrator, dar §i 
fondul eficient sau izvorul lucrarii. 

553. Prin cuvantul sau, Sf. Grigorie Teologul arata ca lu¬ 
crarea nu lucreaza in sine, ci are un subiect. In lucrarile lui Dum¬ 
nezeu in noi e activ deci Dumnezeu insu§i ca Persoana. 
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este nume de lucrare, lucratorul ei ar fi deofiintimea". 
lar purtatorul de Dumnezeu Damaschin zice: „Hristos 
a §ezut de-a dreapta Tatalul, lucrand dumnezeie§te 
purtarea de grija a tuturor". Dar nici faptul de „a fi 
oprita" nu se opune ca lucrarea sa fie necreata. Cad lu- 
crarea creatoare a lui Dumnezeu incepe §i inceteaza, 
cum zice §i Moise ca „Dumnezeu S-a odihnit de toate 
lucrurile pe care a inceput sa le faca". Dar iucrarea cre¬ 
atoare pe care o incepe §i o inceteaza Dumnezeu este o 
iucrare naturala §i necreata a lui Dumnezeu. 

131. Dumnezeiescul Damaschin, dupa ce a zis ca 
lucrarea este o mi§care infaptuitoare §i fiintiala a fi- 
rii, voind sa arate ca de o asemenea lucrare a zis Te- 
ologui ca e lucrata §i oprita, a adaugat: „Trebuie sa 
se §tie ca lucrarea este o mi§care, §i ea e mai mult 
lucrata decat lucreaza, cum zice Qrigorie Teologul in 
Cuvantul sau despre Duhul Sfant: „lar daca este lu¬ 
crare, e vadit ca va fi lucrata §i nu va lucra, §i indata 
dupa ce a fost lucrata o va opri". E vadit, a§adar, ca 
cei ce cugeta cele potrivnice, dogmatizand ca lucra¬ 
rea de care a vorbit aid Qrigorie e creata, coboara 
nebune§te la treapta de faptura insa§i lucrarea 
fireasca §1 fiintiala a lui Dumnezeu, pe care Sfantul 
Damaschin, aratand-o nu numai ca lucrata, ci §i ca 
lucrand, a infati§at-o ca fiind necreata. lar ca acesta 
nu se deosebe§te aid de cel cu numele de Teologul, 
am aratat in „Cuvintele" mele pe larg^^"^. 

554. Faptul ca lucrarea dumnezeiasca are ipostasul ca lu- 
crator nu inseamna ca ea e pasiva. Tn lucrarea lucrata se arata 
insu§i subiectul ca lucrator. Daca ea ar fi pasiva, ar fi despartita 
de subiect. In reaiitate nu se poate desparti intre subiectul lucra¬ 
tor §i lucrarea Lui. Tocmai de aceea a declara lucrarea subiectu- 
lui dumnezeiesc creata inseamna a-L face pe El Tnsu§i creat. 
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132. lnsu§irile ipostatice sunt indicate in Dum- 
nezeu fiind intr-un raport unele cu altele, caci iposta- 
surile se deosebesc intre ele, dar nu dupa fiinta. Dar 
uneori e numit ca fiind in raport §i cu creatia. Caci 
nu se poate numi Preasfanta Treime §i Tata, precum 
se nume§te Dumnezeu mai inainte de veci, fara de 
inceput, mare §i bun. Caci nu fiecare dintre iposta- 
suri, ci numai unul dintre cele trei este Tatal din Care 
sunt §i la Care se refera celelalte. Dar in raport cu 
creatia, filndca aceasta este un lucru al celor Trei, 
adusa la fiinta din nimic, §i pentru cei facuti fii prin 
harul comun daruit de cei Trei, se nume§te Tata §i 
Treimea. De pilda: „Domnul Dumnezeul tau este un 
Domn" (Deut. 6, 4) sau: „Tatal nostru cel din ceruri" 
Tnfati§eaza Sfanta Treime, ca un Domn §i Dumnezeu 
al nostru §1 ca Tata al nostru. Care ne na§te prin ha¬ 
rul Sau. Dar in raport cu Fiul cel de o fiinta, numai 
Tataiui i se zice Tata. §i Lui i se zice §i inceput, in 
raport cu Fiul §i cu Duhul. Dar Tatal e numit §i in ra¬ 
port cu zidirea inceput, dar ca Stapan §i Creator al 
tuturor. Cand deci Tatal este numit inceput in raport 
cu creatia, inceput este §i Fiul; dar nu sunt doua ince- 
puturi (principii), ci unul. Deci in sens de relatie i se 
zice §i Fiului inceput (principiu) in raport cu creatia, 
precum i se zice §i Stapan fata de cele slujitoare. Prin 
urmare, Tatal §i Fiul cu Duhul sunt fata de creatie un 
singur inceput (principiu) §i un singur Stapan, un sin- 
gur Creator, un singur Dumnezeu §i Tata, un singur 
Carmuitor, Supraveghetor §i toate celelalte. lar din¬ 
tre toate acestea, niciuna nu este fiinta. Caci nu s-ar 
zice in raport cu altceva daca ar fi fiinta Lui®“. 

555. Se pare ca Sf. Grigorie Palama considera ca fine de 
insa§i fiinta lui Dumnezeu sa fie spre ceva, dar spre ceva in 
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133. Pozitii, deprinderi, locuri §i timpuri §i tot ce 
e de felul acesta nu se spun la Dumnezeu in inteles 
propriu, ci in inteles imprumutat (metaforic). Dar 


interiorul ei interpersonal. Cad altfel n-ar exista ca Tata, ca 
Fiu §i ca Duhul Sfant. §i pe aceasta structura a ei de a fi spre 
ceva in ea tnsa§l se intemeiaza faptul de a putea fl §i spre ceva 
din afara de ea (dar acest ceva din afara devine, prin faptul ca 
Dumnezeu intra in relatie cu el, mtr-o anumita masura, interi¬ 
or Lul), se intemeiaza faptul de a putea crea, adica de a crea §i 
desavar§i o creatura, realizand §1 cealalta forma posibila a ca- 
pacitatii Lui de a fi „spre ceva". Altfel ar ramane tnchis intr-un 
fel de existenta panteista. Realitatea creaturii e deci semnul 
doveditor al faptului ca Dumnezeu are caracter personal, fara 
ca acest caracter sa 1-1 dea creatura insa§i. Faptul de a putea 
crea inseamna ca Dumnezeu are un caracter personal. Crea¬ 
tura i§i are temeiul in caracterul trinitar al lui Dumnezeu. De 
aceea spune Sf. Qrigorie Palama ca daca Dumnezeu nu e in 
trei ipostasuri nu e nici Creator §i Stapan al tuturor. Urcand 
pana la flinfa lui Dumnezeu categoria lui „spre ceva" (jtp6(; ti), 
Sf. Qrigorie Palama vede in faptul ca chiar in interiorul filnfei 
divine exista acest „spre ceva", un temei suprem pentru faptul 
ca nimeni §i nimic nu e pentru sine, ci pentru altele §i pentru 
alfii. Fiinfa divina nu e pentru nimic altceva din afara decat da- 
torita faptului ca e tripersonala, ca e deci pentru altui in inte¬ 
riorul ei. Datorita acestui fapt, §i creaturile sunt unele pentru 
altele, dar §i pentru Clneva care e mai presus de ele, anume 
pentru Cel care, creandu-le, a realizat „spre ceva" al Sau cu ele 
§i le-a imprimat prin aceasta §i lor un „spre ceva" cu El. Daca 
Dumnezeu numai realizand §i cu creaturile al Sau „spre ceva" 
il realizeaza pe acesta in ambele forme posibile, creaturile nu¬ 
mai realizand al lor „spre ceva" §i cu ceea ce e in afara de cercul 
lor, realizeaza in mod perfect acest al lor „spre ceva", depa§ind 
inchisoarea cercului lor in mod real. 

Ceea ce a spus Sf. Qrigorie Palama aici e ultima intemeie- 
re a relatiei intre persoane §i intre ele §i orice altceva chiar in 
filnfa divina. 
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a face §i a lucra numai despre Dumnezeu se poate 
spune in chipul cel mai adevarat^^®. Caci numai Dum¬ 
nezeu face. lar El nu devine §i nu patime§te cat prive§te 
fiinta Lui. §1 singur face fiecare lucru prin toate. Sin- 
gur creeaza din cele ce nu sunt nicidecum, avand lu- 
crarea cea atotputernica, prin care e §i numit in ra- 
port cu lumea §1 are lucrarile in puterea Sa. Gael El 
nu poate patimi nicidecum ceva in firea Sa. Dar poate 
adauga ceva fapturilor daca vrea. A avea in potenta 
patimirea §i trebuinta de a primi ceva dupa fiinta tine 
de neputinta. Dar a avea puterea de a face §i a adauga 
fapturilor ceva cand vrea tine de taria dumnezeiasca 
§i atottiitoare®^^. 

134. Toate cele ce sunt(creaturile) se recapituleaza 
in zece categorii: fiinfa, calitate, cantitate, spre ce 
(relatie), unde (locul), cand (timpul), a face, a patimi, a 
avea, a zacea (a sta). Cele noua din urma sunt contem¬ 
plate in fiinta (in substanta). A§a fiind, Dumnezeu este 
fiinta mai presus de fiinta, in care singur se contempla 
numai faptul de a fi spre ceva §i a face, care nu aduc 
acesteia nicio compunere sau schimbare. Caci Dum¬ 
nezeu face toate, nepMimind nimic dupa fiinta. Caci 

556. Lui Dumnezeu trebuie sa 1 se recunoasca cu atat mai 
mult lucrarea, cu cat numai El lucreaza prin excelenta §i nu are 
nimic pasiv in El. El este actus purus, Dar aceasta nu inseamna 
llpsa unui sau unor subiecte care lucreaza §i a unui fond din care 
izvora§te lucrarea, tn care e data capacitatea lucrarii voluntare. 
Caci daca n-ar fi o lucrare de bunavoie, ea ar fi pasiva, chiar daca 
ar aparea ca eficienta. 

557. Propriu-zis la El se reduce toata lucrarea in creafie. El 
le face toate prin toate. Daca creaturile pot lucra, aceasta o au 
tot de la Dumnezeu. Daca Dumnezeu s-ar comporta ca Cel ce 
prive§te pasiv vreo lucrare, ar fi un semn de oarecare neputinta 
in El. El n-ar mai fi atotputernic. 
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este §i Creator fata de creatie §i inceput (principiu) §i 
Stapan al zidirii careia i-a dat inceput §i care-1 sluje§te 
Lui. Ba este §i Tatal nostru, nascandu-ne din nou prin 
har. Este insa §i Tata fata de Fiul, Care nu a inceput 
nicidecum m timp; §i e Fiu fata de Tatal; §i Duhul 
este purcesul Tatalui, impreuna-ve§nic cu Tatal §i cu 
Fiul, fiind toti trei de una §i aceea§i fiinta. lar cei ce 
zic ca Dumnezeu este numai fiinta, neavand nimic ce 
se contempla in ea, fac pe Dumnezeu sa nu aiba nici 
puterea de a crea §i de a lucra, nici raportarea spre 
ceva. Daca, deci, cel pe care-1 socotesc ei Dumnezeu 
nu are acestea, nu e nici lucrare, nici Facator, §i nu are 
nici lucrare. §i nu e nici inceput (obar§ie), nici Creator 
§i Stapan; nu e nici Tatal nostru dupa har. Caci cum 
ar fi acestea, odata ce nu sunt contemplate in fiinta 
Lui §i odata ce El nu are puterea de a face §i de a se 
raporta la ceva? Ba se desfiinteaza §i Cele trei iposta- 
suri ale Treimii daca nu se contempla in fiinta Treimii 
raportarea spre ceva. lar daca nu e in trei ipostasuri, 
nu e nici Stapan al tuturor, nici Dumnezeu^®®. A§adar, 
cei ce cugeta a§a, asemenea celor potrivnici, sunt §i 
fara Dumnezeu. 

135. Dumnezeu are §i ceea ce nu este fiinta. Dar 
daca nu este fiinta, nu inseamna ca este accident. 
Caci ceea ce nu numai ca nu dispare, dar nici macar 
nu prime§te sau sufera vreo oarecare cre§tere sau 

558. Chiar lucrarile Lui reale II arata pe Dumnezeu existand in 
ipostasuri, adica existand real, prin faptul ca e spre ceva in interi- 
orul Lui §i spre ceva creat. Caci daca Fiinta Lui nu le-ar avea pe aces¬ 
tea, n-ar fl spre nimic, n-ar lucra, deci n-ar fi un Subiect (respectiv 
trei) care lucreaza §i se manifesta. Fiinfa aceasta ar fi neipostatica, 
adica ireala, sau simpiu cugetata. Prin lucrari, deci prin faptul ca e 
persoana sau persoane, exista §i 11 traim pe Dumnezeu ca real. 
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mic§orare, nu poate fi numarat intre accidente. Dar 
daca aceasta nu este nici accident, nici fiinta, nu 
inseamna ca nu este dintre cele ce nu sunt nicide- 
cum, ci exista, §i exista cu adevarat. Mu este accident, 
fiindca este cu totul neschimbabil. Dar nu este nici 
fiinta, caci nu este dintre cele ce subzista de sine. De 
aceea i se zice de unii teologi §i accident, aratand nu- 
mai atata, ca nu este fiinta. Deci ce urmeaza? Daca 
fiecare dintre insu§irile ipostatice §i fiecare dintre 
ipostasuri nu e nici fiinta, nici accident la Dumnezeu, 
pentru aceasta este oare dintre cele ce nu sunt nici- 
decum? Doamne fere§te! In acela§i fel, deci, §i lucra- 
rea dumnezeiasca a lui Dumnezeu nu e nici fiinta, 
nici accident, dar pentru aceasta nu e dintre cele ce 
nu sunt nicidecum. Sau ca sa spun ceea ce socotesc 
toti teologii: Daca Dumnezeu face ceva prin aceea ca 
voie§te, dar nu numai prin aceea ca are o anumita 
fire, urmeaza ca altceva este a voi, §i altceva a avea o 
anumita fire. lar daca e a§a, voia dumnezeiasca este 
altceva decat firea dumnezeiasca. Deci ce vom zice? 
Fiindca voia la Dumnezeu este altceva decat firea §i 
nu este fiinfa, nu exista ea nicidecum? In niciun caz 
nu! Ci este, §i este a lui Dumnezeu, Care nu are nu¬ 
mai fiinta, ci §i vointa, dupa care face, fie ca vrea cine- 
va sa o numeasca accident, ca una ce nu este fiinta, 
fie nici accident, ca una ce nu sufera nicio compune- 
re sau schimbare. A§adar, Dumnezeu are §i ceea ce 
este fiinta §i ceea ce nu este fiinta, chiar daca aceas¬ 
ta nu e numita accident, adica are vointa §i lucrare 
dumnezeiasca. 

136. Fiinta, daca nu are o lucrare ce se deosebe§te 
de ea, va fi cu totul inconsistenta §i numai o plasmuire 
a cugetarii. Caci omul, a§a-zis in genere, nu cugeta. 
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nu crede, nu vede, nu miroase, nu graie§te, nu aude, 
nu se mi§ca, nu rasufla, nu mananca §i, simplu 
gralnd, nu are lucrare ce se deosebe§te de fiinta §i 
nu se arata ca este in ipostas. De aceea „omul in ge- 
nere" este cu desavar§ire inconsistent (inexistent). 
Dar omul care are lucrare fireasca deosebita de 
fiinta, una sau mai multe sau toate cate le-am zis, se 
cunoa§te din ele ca este in ipostas §i nu este incon¬ 
sistent. lar fiindca aceste lucrari nu se vad numai la 
unul, ci la doi, la trei sau mai multi, se arata ca omul 
este in nenumarate ipostasuri. 

137. Dumnezeu, dupa dreapta credinta a noastra, 
adica a Bisericii intemeiate prin harul Sau, are o lu¬ 
crare fireasca ce-L arata pe El insu§i §i prin aceas- 
ta se deosebe§te de fiinta Lui. Caci El pre§tie §i 
poarta de grija de cele de jos, le creeaza, le susfine, 
le stapane§te, le preface dupa vola Sa, precum §tie. 
Prin aceasta se arata ca este in ipostas, iar nu numai 
fiinta neipostatica. lar fiindca toate aceste lucrari nu 
se contempla numai intr-un ipostas, ci in trei, Dum¬ 
nezeu se cunoa§te prin ele ca existand in trei iposta¬ 
suri. Potrivnicii insa, zicand ca Dumnezeu nu are o lu¬ 
crare fireasca ce-Larata pe El, §i prin aceasta deosebita 
de fiinta Lui, zic ca Dumnezeu nu este in ipostas §i fac 
pe Domnul, Cel in trei ipostasuri, cu desavar§ire ne- 
ipostatic (inconsistent). Astfel covar§esc intr-atata in 
ratacire pe Sabelie Libianul, pe cat intrece in rautate 
necredinta, dreapta credinta^^®. 


559. Daca lucrarea nu se deosebe§te de fiinta, daca fiinta 
nu are o iucrare deosebita de ea, prin care fiinta sa fie indicata, 
prin care sa se manifeste, ea nu se afla nici in ipostasuri, care sa 
dea prin iucrari semnul existenfei reale a fiintei. Deci o astfel de 
fiinta nici nu exista in mod real. 



610 


sfAntul grigorie palama 


138. Cele trei ipostasuri dumnezeie§ti nu au numai 
o lucrare asemanatoare, cum e la noi, ci cu adevarat 
una §i dupa numar. Aceasta nu pot sa o spuna cei ce 
cugeta ale celor potrivnici. Fiindca ei zic ca Cele trei 
ipostasuri nu au o lucrare comuna necreata, ci ca ipos- 
tasurile sunt lucrari pe rand ale unuia dintre ele, m- 
cat, dupa ei, nu este o lucrare comuna dumnezeiasca. 
Dec! nici astfei nu potsa spuna ca Cele trei ipostasuri 
au o singura lucrare, ci desfiintand pe rand alt §i alt 
ipostas, se poate vedea ca fac neipostatic pe Dum- 
nezeu Cel in trei ipostasuri^®®. 

139. Cei cu sufletul bolnav de aceasta opinie 
in§elatoare, numind creata lucrarea ce se deosebe§te 
de fiinta lui Dumnezeu, socotesc ca §i lucrarea crea- 
toare a lui Dumnezeu, adica puterea Lui creatoare, 
este creata. Dar nu poate crea §i lucra cineva fara 
lucrare, precum nici exista nu poate fara existenta. 
Deci precum cel ce zice ca existenta lui Dumnezeu 
este creata nu poate zice ca Dumnezeu exista in 
chip necreat, a§a nu poate socoti cel ce nume§te lu¬ 
crarea lui Dumnezeu creata, ca El poate lucra §i zidi 
in chip necreat. 


560. Daca Cele trei ipostasuri nu au o lucrare comuna, ci 
ipostasurile sunt lucrari succesive ale unui singur ipostas, prin 
aceasta se desfiinteaza ipostasurile dumnezeie§ti in general, 
caci nu se mai recunoa§te o relatie in interiorul Dumnezeirii 
(un „spre ceva")r iar fara aceasta nu se poate dovedi nimic ca 
existand. Dumnezeu devine astfei ceva inconsistent sau simplu 
cugetat, plasmuit. Fiecare ipostas trebuie sa aiba lucrare, trebuie 
sa manifeste existenta reala a fiintei prin lucrare. Dar la Dum¬ 
nezeu lucrarea aceasta trebuie sa fie comuna, pentru ca §i fiinta 
e comuna. Aitfei se despart ipostasurile §i se desfiinteaza uni- 
tatea de fiinta a lui Dumnezeu sau se desfiinteaza treimea ipos- 
tasurilor, fiinta dumnezeiasca ramanand o simpla abstractie. 
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140. Fapturi ale lui Dumnezeu sunt §i se nu- 
mesc, de cel ce cugeta binecredincios, nu lucrarea 
lui Dumnezeu, dupa aiurelile celor potrivnici (vai, 
ce necredinta!), ci rezultatele lucrarii dumnezeie§ti. 
Caci daca fapturile ar fi lucrarea, ele ar fi sau necre- 
ate (o, ce nebunie!), ca unele ce ar exista inainte de a 
se fi creat, sau Dumnezeu n-ar avea lucrare inainte de 
fapturi (o, ce credinta ratacital). Dar Dumnezeu fiind 
lucrator §i atotputernic din veci, fapturile, oricum s-ar 
numi, nu sunt lucrarea lui Dumnezeu, ci cele savar§ite 
sau rezultatele lucrarii. lar lucrarea lui Dumnezeu 
ste, dupa teologi, necreata §i impreuna-ve§nica cu 
Dumnezeu. 

141. Nu lucrarea se cunoa§te din fiinta, ci fiinta 
se cunoa§te din lucrare. Dar se cunoa§te ca este, nu 
insa §i ce este. De aceea §i Dumnezeu se cunoa§te, 
dupa teologi, ca este, nu din fiinta, ci din pronia Sa. 
Deci lucrarea se deosebe§te de fiinta §i prin aceas- 
ta, anume ca lucrarea este ceea ce face cunoscut, lar 
fiinfa, ceea ce se cunoa§te prin lucrare ca este. Dar 
aparatorii ratacirii, silindu-se sa ne convinga ca lu¬ 
crarea dumnezeiasca nu se deosebe§te mtru nimic 
de fiinta dumnezeiasca, se silesc, desfiintand aceea 
prin ce Dumnezeu se cunoa§te, sa ne convinga ca nu 
cunoa§tem ca Dumnezeu exista, precum nu cunosc 
nici el. lar cel ce nu cunoa§te aceasta este cel mai fara 
Dumnezeu §i mai lipsit de minte. 

142. Cand ace§tia zic ca Dumnezeu are lucra¬ 
re, dar ea nu se deosebe§te nicidecum de fiinta 
dumnezeiasca, incearca sa-§l umbreasca ratacirea 
lor §i sa zapaceasca §i sa amageasca in chip in§elator 
(sofistic) pe ascultatori. Caci a§a facea §i Sabelie Libia- 
nul, zicand ca Dumnezeu §i Tatal are §i Fiu, dar Acesta 
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nu se deosebe§te intru nimic de El. Precum deci acela 
a fost vadit zicand pe Tatal fara Flu, intrucat nega de- 
osebirea dintre ei dupa ipostas, a§a ace§tia, zicand ca 
lucrarea dumnezeiasca nu se deosebe§te mtru nimic 
de fiinta dumnezeiasca, se vadesc acum cugetand pe 
Dumnezeu ca neavand catu§i de putin lucrare. Caci 
daca acestea nu se deosebesc intru nimic, Dumnezeu 
nu are nici pe „a face", nici pe „a lucra". Caci, dupa 
teologi, nu poate lucra cineva fara lucrare, precum tot 
dupa el, nu poate exista fara existenta. lar ca lucrarea 
dumnezeiasca se deosebe§te, pentru cei ce cugeta 
sanatos, de fiinta dumnezeiasca, e vadit §i prin aceas- 
ta. Lucrarea savar§e§te prin lucrare ceva ce nu este 
lucrMorul. Caci Dumnezeu lucreaza §i face fapturile. 
El insa e necreat. lar a se raporta la ceva Tnseamna 
totdeauna a se raporta la altceva. Caci Fiul se zice 
in raport cu Tatal. Tatal insa nu este niciodata Fiu al 
Tatalui. Deci precum raportarea la ceva nu se poate 
sa nu se deosebeasca de fiinta sau sa nu se contem- 
ple in fiinta, ci sa fie fiinta, a§a nici lucrarea nu e cu 
putinta sa nu se deosebeasca de fiinta, ci sa fie fiinfa, 
chiar daca nu le place celor potrivnici. 

143. Vasile cel Mare, vorbind in capitolele lui silo- 
gistice despre Dumnezeu, zice ca lucrarea nu e nici 
cel ce lucreaza, nici ceea ce e lucrat (savar§it). A§adar, 
lucrarea nu este nedeosebita de fiinta. lar dumneze- 
iescul Chiril, vorbind §i el despre Dumnezeu, zice ca 
„a face" fine de lucrare, iar „a na§te", de fire. lar fi- 
rea §i lucrarea nu sunt acela§i lucru. La randul sau, 
purtatorul de Dumnezeu Damaschin zice ca na§terea 
este lucru al firii dumnezeie§ti, iar creatia, lucru al 
vointei dumnezeie§ti. In alta parte zice iara§i tot el, in 
chip lamurit: „Altceva este lucrarea, §i altceva izvorul 
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lucrarii; lucrarea este mi§carea fiintiaia a firii, iar iz- 
vorul lucrarii, firea din care iese lucrarea". A§adar, in 
multe locuri dumnezeie§tii Parinti zic ca lucrarea se 
deosebe§te de fiinta dumnezeiasca. 

144. Fiinta dumnezeiasca este cu totul fara nume, 
fiindca este mai presus de cugetare. Dar se nume§te 
din toate lucrarile Sale, nici unul din nume nedeose- 
bindu-se cand e vorba de ea, dupa mteles, de altul. 
Caci prin fiecare §i prin toate nu se nume§te nimic 
altceva decat ascunsul acela care nu se cunoa§te 
nicidecum ce este. Dar cu referire la lucrari, fiecare 
din aceste nume are un mteles deosebit. Caci cine nu 
§tie ca a crea, a stapani, a judeca, a purta de grija, a 
ne infia Dumnezeu prin harul Sau se deosebesc intre 
ele? Deci cei ce zic ca aceste lucrari dumnezeie§ti na- 
turale sunt create intrucat se deosebesc intre ele §i de 
firea dumnezeiasca, ce altceva fac decat coboara pe 
Dumnezeu la treapta de faptura? Caci cele create, cele 
stapanite, cele judecate ?i, simplu, toate cele de felul 
acesta sunt fapturile, iar nu Creatorul, Stapanitorul §i 
Judecatorul, nici puterea de a judeca, de a stapani §i 
de a crea, care se contempla in chip firesc in El. 

145. Fiinta lui Dumnezeu, precum este, dupa 
cuvantatorii de Dumnezeu, cu totul fara nume, ca 
mai presus de nume, a§a este §i cu neputinta de 
imparta§it, fiind, dupa ei, mai presus de imparta§ire. 
Dar ace§tia, care nu asculta acum de invatatura Du- 
hului daruit prin sfintii no§tri Parinti, ne barfesc pe 
noi, care marturisim impreuna cu aceia, zicand ca 
daca lucrarea dumnezeiasca se deosebe§te de fiinta 
dumnezeiasca §i daca se contempla peste tot ceva in 
fiinta lui Dumnezeu, se produc multi dumnezei sau 
Dumnezeu cel Unul devine compus. Ei nu §tiu ca nu 
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puterea de „a lucra" §i lucrarea, ci insu§irea de „a 
patimi" §i patimirea pridnuiesc compunerea. Dum- 
nezeu insa lucreaza nepatimind nimic, nici schim- 
bandu-Se. A§adar, nu e compus din pricina lucrarii. 
Pe langa aceea, Dumnezeu are §i referinta fata de 
ceva §i fata de creatie, ca Cel ce este Inceputul (Princi- 
piul) §i Stapanul ei. Dar pentru aceasta nu se numara 
impreuna cu cele ce s-au facut. A spune ca sunt multi 
dumnezei pentru ca Dumnezeu are lucrare, chiar daca 
fiinta dumnezeiasca §1 lucrarea dumnezeiasca sunt 
ale unui unic Dumnezeu, mai bine zis sunt Acela§i 
Dumnezeu, este cu adevarat o aiureala a nebuniei lor. 

146. Dupa ce Domnul a spus catre ucenicii Sai: 
„Sunt unii dintre cei ce stau aid care nu vor gusta 
moartea pana nu vor vedea Imparatia lui Dumnezeu 
venind intru putere" (Marcu 9,1), dupa §ase zile, luand 
pe Petru, pe lacov §i pe loan §i urcandu-Se pe muntele 
Taborului, „le-a stralucit ca soarele §i ve§mintele Lui 
s-au facut alte ca lumina" (Natei 17, 1-2). Cad aceia 
nu mai puteau privi; mai bine zis, nemaifiind m stare 
sa caute la lumina aceea, au cazut cu fata la pamant. 
(Mate! 17, 6). Totu§i, dupa fagaduinta Mantuitoru- 
lui, au vazut imparatia lui Dumnezeu, lumina aceea 
dumnezeiasca §i tainica, pe care Qrigorie §i Vasile cel 
Mare o numesc Dumnezeire. Cel dintai zice: „Dumne- 
zeirea ce S-a aratat pe munte ucenicilor este lumina §i 
frumusete a Celui cu adevarat puternic, Dumnezeirea 
inteligibila §i contemplate a Lui"^®‘. Vasile cel Mare 
zice: „Acea lumina este §i frumusete a lui Dumnezeu, 
contemplate numai de sfinti intru puterea Duhului 

561. Sf. Qrigorie de Nazianz, Omilia 40, 6, P.Q. 36, 565 A. 
Otnilia 39. La sfantul Botez, P.Q. 36, 364 B. 
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dumnezeiesc"^^. De aceea §i zice iara§i: „Petru §i fiii 
tunetului au vazut frumusetea Lui in munte covar§ind 
stralucirea soarelui §i s-au mvrednicit sa vada cu ochii 
arvuna prezentei lar Cuvantatorul de Dum- 

nezeu Damaschin, impreuna cu loan cel cu Qura de 
Aur, a numit lumina aceea raza naturala a Dumneze- 
irii. Cel dintai scrie: „Fiul nascut fara de inceput din 
Tatal are raza naturala fara de inceput a Dumnezei- 
rii, §1 Slava Dumnezeirii se face slava trupului"^®"^. lar 
Cuvantatorul de Aur zice: „Doinnul S-a aratat pe mun¬ 
te mai stralucit decat Sine, Dumnezeirea aratand ra- 
zele Sale". 

147. Aceasta lumina dumnezeiasca §i tainica, 
Dumnezeirea §i imparatia lui Dumnezeu, frumu¬ 
setea §i stralucirea firii dumnezeie§ti, vederea §i 
bucuria sfintilor in veacul fara de sfar§it, raza §i 
slava fireasca a Dumnezeirii, ereticii cu mancarime 
de limba o numesc naluca §i faptura, iar pe cei ce 
nu pot suferi sa huleasca asemenea lor aceasta 
lumina dumnezeiasca §i socotesc ca Dumnezeu 
este necreat atat dupa fiinta, cat §i dupa lucrare, 
li parasc, barfindu-i ca cred in doi dumnezei. Dar 
ru§ineaza-se! Caci cu toate ca e necreata §i lumina 
dumnezeiasca, unul este Dumnezeul nostru intr-o 
singura Dumnezeire. Caci, precum s-a aratat pe 
larg mai sus, §i fiinta necreata §i lucrarea necreata, 
adica harul dumnezeiesc §i lumina lui, sunt ale unui 
singur Dumnezeu. 

562. Omilie la Psalmul 44, V, P.Q. 29, 400 CD; in PSB, vol. 17, 
p. 289 §.u. 

563. Ibidem. 

564. Sf. loan Damaschin, Cuuant la Schimbarea la fata, 
P.Q. 96, 564 B. 
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148. Ereticii rataciti spunand, deci, cu tndrazneala 
la sinod ca socotesc naluca §i faptura §i incercand 
sa stinga lumina dumnezeiasca ce a stralucit din 
Mantuitorul pe Tabor, §i fiind respin§i pe larg, dar 
nelasandu-se convin§i, au fost supu§i afurisirii §i 
anatemei scrise^®®. Caci ei hulesc venirea in trup 
a lui Dumnezeu^®® §i sustin nebune§te ca Dum- 
nezeirea lui Dumnezeu este creata §i, cat ii prive§te, 
fac faptura pe Tatal, pe Fiul §1 pe Sfantul Duh. Caci 
Dumnezeirea Celor Trei este una §i aceea§i. lar 
daca zic ca cinstesc Dumnezeirea necreata, e vadit 
ca sustin doua dumnezeiri ale lui Dumnezeu, una 
creata, §i alta necreata. Astfel ravnesc sa intreaca pe 
toti ratacitii §i rau-credincio§ii din vechime. 

149. Alta data, cautand sa acopere ratacirea lor, 
zic ca lumina care a stralucit pe Tabor e §i necreata 
§i fiinta a lui Dumnezeu, hulind §i in felul acesta in 
multe privinte. Eiindca acea lumina a fost vazuta de 
apostoli, ei cugeta in chip ratacit ca fiinta lui Dum¬ 
nezeu se poate vedea. Dar sa auda pe cel ce zice: 
„nimeni n-a trait cu adevarat, care sa fi vazut sau 
sa fi aratat cu graiul fiinta sau firea lui Dumnezeu" 
(ler. 23, 18). §i nu numai nimeni dintre oameni, dar 
nici dintre ingeri. Caci chiar §i serafimii cei cu §ase 
aripi i§i acopera feteie cu aripile inaintea luminii 
covar§itoare ce iese de acolo (Isaia 6, 2). Deci odata 
ce suprafiinta lui Dumnezeu nu a fost vazuta de ni¬ 
meni niciodata, cand ereticii zic ca lumina aceea 

565. E vorba de sinodul din 1341. 

566. Sf. Qrigorie Palama a remarcat in mai multe randuri ca 
negarea lucrarii necreate a lui Dumnezeu in fapturi implica In ea 
negarea intruparii. Trupul lui Hristos ramSne in acest caz alaturi 
de Dumnezeirea Lui, dar nu e penetrat de ea. 
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este tocmai acea suprafiinta, marturisesc ca lumi- 
na aceea este cu total nevazuta §i ca nici frunta§ii 
apostolilor nu s-au invrednicit de vederea ei pe mun- 
te, nici Domnul nu a fagaduit-o cu adevarat acelora, 
nici nu spune adevarui cei ce zice: „Am vSzut slava 
Lui" (loan 1, 14). Caci fiind cu El in muntele cel sfant 
§i priveghind, „Petru §i cei impreuna cu dansui au 
vazut slava Lui". lar altui zice despre loan, ucenicul 
cel cu deosebire iubit de Hristos, ca „a vazut pe mun- 
te insa§i Dumnezeirea Cuvantului descoperita". Deci 
au vazut, au vazut cu adevarat acea lumlna necreata 
§i dumnezeiasca, Dumnezeu ramanand nevazut, 
dupa ascunzimea Sa mai presus de fiinta, chiar de-ar 
crapa capeteniile ereziei §i cei de un cuget cu ei. 

150. Dar cand li intreaba cineva pe ace§ti eretici 
care spun ca iumina aceea este fiinta Dumnezei- 
rii: „Oare se vede fiinta lui Dumnezeu?", fiind siiiti, 
i§i descopera viclenia, zicand ca au spus ca acea 
iumina este fiinta fiindca prin ea s-a vazut fiinfa iui 
Dumnezeu. Caci „fiinta iui Dumnezeu se vede prin 
fapturi". Astfel nenorocitii prefac iara^i m faptura iu¬ 
mina Schimbarii la fata a Domnului. De altfel, prin 
fapturi nu se vede fiinfa, ci iucrarea creatoare a lui 
Dumnezeu. Deci in chip ratacit §i intr-un glas cu Eu- 
nomie zic §i ace§tia ca fiinta lui Dumnezeu se vede 
prin fapturi. Astfei aiureala necredintei lor are mul- 
te chipuri. Drept aceea, trebule sa fugim de ei §i de 
imparta§irea cu ei ca de o hidra stricatoare de sufiet 
§i cu multe capete, ca de o strambare cu multe chi¬ 
puri a dreptei credinte. 
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